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Hoofdstuk 1 


Inleiding tot Jona 


De profeet Jona is misschien wel de meest complexe van alle bijbelse 
profeten. Zijn profetieën - en hijzelf - kunnen op meerdere niveaus 
worden bekeken. Hij is een profetisch type van Israël, van de kerk, en 
van Christus in zijn beider komst op aarde. 


Als een type van Israël was hij ongehoorzaam aan God en bevond hij 
zich in een neerwaartse glijbaan naar de dood toen hij werd verzwolgen 
door de grote vis. Ook Israël zou spoedig worden opgeslokt door de 
grote vis, namelijk Nineve, “Visstad". 


Uiteindelijk werd Jona als het ware uit de dood opgewekt, en zo zullen 
ook de verloren stammen van Israël in de laatste dagen uit de dood 
worden opgewekt. 


Ook de kerk is net zo ongehoorzaam geweest als Israël in de tijd van 
Jona. Het is interessant dat de vroege kerk zich vaak identificeerde met 
het teken van de vis (Grieks: Ichthys), wat een acroniem is van de Griekse 
woorden, Iesus Christou Theou (h)yios Soter. Het betekent Jezus Christus 
Zoon van God Redder. 


Jezus riep zijn discipelen en leidde hen op tot vissers van mensen. 
Daarna kregen zij de Grote Opdracht, die zij in verband brachten met 
Jona's predikopdracht aan Ninevé. Hoewel de vroege kerk in de eerste 
paar eeuwen na de opstanding van Jezus vrij succesvol was, faalden zij 
in latere jaren in hun missie. In plaats van te vissen gingen ze op jacht 
naar zielen, waarbij ze vaak geweld en politiek geweld gebruikten om de 
wereld te bekeren. Dit was niet de methode die Jezus voor ogen had. 
Dus op die manier liep de kerk uiteindelijk net zo van God weg als Jona. 


Toch wordt de belofte van opstanding aan de gemeente gegeven, zoals 
die ook aan Jona zelf werd gegeven. De Grote Opdracht zal een grotere 
vervulling zien in de kerk na de eerste opstanding aan het begin van het 
Koninkrijks Tijdperk. 


Tenslotte was Jona ook een type van Christus, zoals we leren uit Jezus’ 
eigen woorden in Matt. 12:40. Jezus moest dus sterven, begraven 


worden en opstaan uit de dood om hetzelfde patroon te vervullen, 
hoewel Hij zonder zonde was. Terwijl Jona, Israël en de kerk sterven 
vanwege hun eigen zonde, stierf Jezus om te betalen voor de zonden 
van anderen. 


Jona, de duif 


Jona zou kunnen worden vergeleken met Jesaja, in die zin dat zijn 
openbaring van Christus’ dood even duidelijk wordt uiteengezet als in 
Jesaja 53. Het verschil is dat Jona's naam duif betekent, en dus vervult hij 
de profetie in de wet van het reinigen van melaatsen in Lev. 14, terwijl 
Jesaja, wiens naam van dezelfde wortel (yasha) komt als Jesjoea-Jezus, de 
Messias openbaart in Zijn rol als het Offer voor de zonde. 


Zowel Jona als Jesaja zijn universalisten in de zin dat beiden over de 
grenzen van Israël heen kijken en de verlossing van de wereld als het 
uiteindelijke doel zien. Jona preekt met tegenzin tot Nineve, terwijl 
Jesaja met enthousiasme spreekt over "de Heilige van Israël, die de God van 
de hele aarde wordt genoemd" (Jesaja 54:5). Terwijl we zouden kunnen 
verwachten dat Jona terughoudend is in het aanbieden van de tempel 
aan buitenlanders die komen aanbidden, bevestigt Jesaja dat Gods 
tempel evenzeer voor buitenlanders als voor Israëlieten was, “een huis 
van gebed voor alle volken" (Jesaja 56:7). 


Jesaja en Jona pakken het probleem aan van de nationalistische religie 
die in die tijd heerste. Net als Jezus Christus predikt Jesaja dit zonder 
bezwaar. Jona echter, als type van Israël en de kerk, verzet zich tegen 
het plan, maar wordt uiteindelijk overwonnen door de wil van God. Dit 
concept van universele verlossing werd pas in de tijd van het Nieuwe 
Testament volledig ontwikkeld, maar was gebaseerd op de wet van 
gelijke maten en gewichten in de wet van Mozes (Lev. 19:33-36). 


De Zoon van de Goddelijke Waarheid 
Jona 1:1 begint met te zeggen, 
1 Het woord van de Heer kwam tot Jona, de zoon van Amittai, zeggende… 


De naam van Jona's vader, Amittai, “Mijn waarheid", is afgeleid van het 
Hebreeuwse woord emeth, “betrouwbare waarheid, trouw, zekerheid". 


Zijn naam was een getuigenis van Gods waarheid, wat suggereert dat 
zijn zoon Jona op de een of andere manier een manifestatie van 
goddelijke waarheid was. De naam voorspelt een grote waarheid die 
Jona's leven en bediening zou voortbrengen. Een andere verwijzing naar 
Amittai wordt gevonden in 2 Koningen 14:25, 


25 Hij [jeroboam Il van Israël] herstelde de grens van Israël vanaf de 
ingang van Hamath tot aan de Zee van de Araba, naar het woord van de 
Here, de God van Israël, dat Hij sprak door zijn knecht Jona, de zoon van 
Amittai, de profeet, die van Gath-hepher was. 


Jona kwam uit Gath-hepher, of Gath ha Chepher, “wijnpers van het 
graven," een stad van Zebulon (Jozua 19:13). Het lijkt erop dat koning 
Jeroboam Il de grenzen van Israël herstelde zoals Jona in een 
onbekende profetie had gezegd. Dit impliceert dat Jona leefde vóór de 
tijd van Jeroboam Il, waardoor hij een tijdgenoot is van Hosea, die ook 
profeteerde in de decennia voorafgaand aan de regering van Jeroboam 
(Hosea 1:1). 


Nineve en Ninus 
Jona 1:2 vertelt ons het woord van de Heer aan de profeet: 


2 “Sta op, ga naar Nineve, de grote stad, en roep tegen haar, want hun 
goddeloosheid is voor Mijn aangezicht opgekomen." 


Nineve was de hoofdstad van Assyrië, de natie die spoedig het Huis 
Israël zou veroveren en verdrijven (745-721 v. Chr.). De stad was 
gebouwd door Nimrod, die eerst Babel, of Babylon, had gebouwd, want 
we lezen in Gen. 10:8-11, 


8 Nu werd Kush de vader van Nimrod; hij werd een machtige op de aarde. 
9 Hij was een machtig jager voor het aangezicht des Heren; daarom staat 
er: “Zoals Nimrod een machtig jager voor het aangezicht des Heren.” t° En 
het begin van zijn koninkrijk was Babel en Erech en Accad en Calneh, in 
het land Shinar. *! Van dat land ging hij uit naar Assyrië, en bouwde 
Nineve en Rehoboth-Ir en Calah. 


De Griekse en Romeinse historici kenden Nineve als Ninus, de stichter 
van Nineve en de echtgenoot van Semiramis. Ninus is dus Nimrod in 
het boek Genesis. Woordenboeken zeggen echter niets over de 


betekenis van de naam zelf. Ze zeggen alleen dat het zijn eigennaam 
was. Maar de Hebreeuwse letter nun betekent "vis", en het verhaal van 
Jona identificeert de grote vis met Nineve, of Ninus. Nineve betekent 
dus “Visstad" of “Visstad”. Toen Jona werd opgeroepen om naar Nineve 
te gaan, probeerde hij de andere kant op te rennen, maar hij kwam toch 
in de grote vis terecht, die Nineve voorstelt. 


Wettelijke bezoeken 


Jona moest een oordeel over Nineve uitspreken. Maar blijkbaar was er 
meer aan de hand dan wat is opgetekend in Jona 1:2. De 
nationalistische profeet zou er geen moeite mee hebben gehad de stad 
te veroordelen. Toch ging hij de andere kant op, zoals hij later zei: “want 
ik wist dat Gij een genadig en barmhartig God zijt" (Jona 4:2). Dit staat niet in 
Jona 1:2en de tekst vertelt ons niet of God het Jona rechtstreeks heeft 
verteld of dat de profeet slechts heeft waargenomen dat God van plan 
was de stad door zijn prediking te redden. 


De goddelijke reden om de profeet te sturen was omdat “hun 
goddeloosheid voor Mijn aangezicht is opgekomen" (Jona 1:2). Dit suggereert 
een rechtszaak die aan de goddelijke rechtbank is voorgelegd, maar we 
weten niet wie deze zaak tegen Nineve aanhangig heeft gemaakt. Het 
kan een Israëliet zijn geweest - misschien zelfs Jona zelf - of iemand in 
de stad Nineve zelf. 


In een eerder precedent waren het de rechtvaardigen in Sodom en 
Gomorra die een beroep deden op de goddelijke gerechtigheid tegen 
hun eigen steden. Gen. 18:20, 21 zegt, 


20 En de Heer zei: “De uitroep van Sodom en Gomorra is inderdaad groot, 
en hun zonde is buitengewoon ernstig. 2! Ik zal nu afdalen en zien of zij 
geheel en al hebben gedaan naar de uitroep, die tot Mij is gekomen; en zo 
niet, dan zal Ik het weten.” 


Omdat het volk van Sodom en Gomorra tot God riep om gerechtigheid, 
nam God de zaak aan en onderzocht deze steden. De juridische term 
voor zo'n onderzoek is visitatie, wat een goddelijk onderzoek is om 
bewijs te verzamelen voor de goddelijke rechtbank. Wanneer het 
verzamelde bewijs schuld bewijst, dan moet de rechtbank de mate van 
genade bepalen die kan worden verleend. 


Dus kwam God naar Abraham, want hij was de “uitverkoren” 
voorspreker (Gen. 18:17-19). De voorbede kon in dit geval de 
verwoesting van de steden niet voorkomen, want er waren nog geen 
tien rechtvaardigen in Sodom en Gomorra (Gen. 18:32). 


In het Nieuwe Testament werd Johannes de Doper gezonden om het 
volk van Judea en Jeruzalem de gelegenheid te geven zich te bekeren en 
zo genade te verkrijgen in die tijd van bezoeking. Hij werd gezonden “om 
een doopsel van bekering te prediken tot vergeving van zonden" (Lucas 3:3). 


Ook dit bracht geen genade, zodat Johannes zei: “de bijl is al gelegd aan de 
wortel van de bomen" (Lucas 3:9). Johannes vertelde hun zelfs dat ze zich 
niet konden beroepen op Abraham als hun biologische vader (Lucas 
3:8). De vruchteloze boom moest worden omgehakt. Nadat Johannes 
was onthoofd, bleef Jezus nog drie jaar aan het hoofd van het 
onderzoeksteam staan (Lucas 13:7) voordat hij het bevel gaf om de 
vruchteloze vijgenboom van Juda om te hakken. 


Tegen het einde van Jezus’ bezoekingsbediening weende Hij over de 


stad Jeruzalem, “omdat gij de tijd van uw bezoeking niet hebt erkend" (Lucas 
19:44). 


De term wordt in de KJV vele malen correct gebruikt. Zie Jer. 8:12; 10:15; 
11:23; 23:12; 48:44; 51:18, waar de NASB het onjuist weergeeft als 
“straf”. Weliswaar worden de schuldigen gestraft, maar de straf komt 
pas na afloop van de visitatie. Daarom is oordeel (of “straf") niet 
hetzelfde als visitatie. 


Nineve veroordeelt Jeruzalem 


De voorbeelden van Sodom en Jeruzalem geven ons enig inzicht in het 
juridische onderzoeksproces voordat het goddelijke oordeel wordt 
uitgevoerd. Het lijdende volk van Nineve deed blijkbaar een beroep op 
God om hun stad te oordelen over het onrecht dat hen werd 
aangedaan. Dit bracht een onderzoek van de goddelijke rechtbank op 
gang, en Jona werd gezonden om hen te waarschuwen voor het 
naderende oordeel. 


Maar Nineve had berouw en werd gespaard. Dit is een uniek voorbeeld 
in de geschiedenis, zodat wij ons moeten afvragen wat de factor was die 
dit anders maakte. Aangezien Jeruzalem zelf schuldig werd bevonden in 
zijn tijd van goddelijke bezoeking, kan het in feite worden vergeleken 
met het voorbeeld van Nineve. 


Jezus zei tegen het volk van Jeruzalem in Matt. 12:41, 


“1 De mannen van Nineve zullen met dit geslacht opstaan bij het oordeel, 


en het veroordelen omdat zij zich bekeerden op de prediking van Jona; 


en zie, iets groters dan Jona is hier. 


Het feit dat de mannen van Nineve berouw toonden, gaf hen het recht 
Jeruzalem te veroordelen. Waarom? Jezus had zichzelf net gelijkgesteld 
aan Jona in de voorgaande verzen, wat impliceert dat de Geest van 
Christus in Jona was om het woord aan Nineve te verkondigen. Jona 
vertegenwoordigde Christus aan Nineve. De stad bekeerde zich toen. 
Maar Eén groter dan Jona was naar Jeruzalem gekomen en predikte 
berouw - met tegengesteld resultaat. Daarom kon Jeruzalem zich niet 
beroepen op onwetendheid nadat er Eén was gezonden die zoveel 
groter was dan Jona. Christus kwam met vele wonderbaarlijke tekenen, 
terwijl er slechts één teken van Jona was - zijn rit in de vis. 


Jona's ervaring bewees dat mensen met zeer weinig kennis van God zich 
konden bekeren, als zij maar het woord van de Zoon der Waarheid 
konden horen. Jeruzalem kreeg een veel grotere kans, en toch 
verwierpen zij deze grotere Getuige. Daarom zou het volk van Nineve 
opgeroepen worden om te getuigen in Gods zaak tegen Jeruzalem. 


Jezus wilde hiermee aantonen dat God geen bekrompen nationalist is 
die alleen Israëlieten of Judeeërs wil redden. Daarom vergeleek Hij vaak 
het grote geloof van Samaritanen, Grieken, Kanaänieten of Romeinen 
met het mindere geloof van de Judeeërs (Matt. 8:10; Luc. 7:9). Dit 
bereidde de weg voor de Grote Opdracht en voor Paulus' bediening van 
de volken. 


Hoofdstuk 2 


Jona vlucht voor God 


Jona 1:3 zegt, 


3 Maar Jona stond op om te vluchten naar Tarshish van de aanwezigheid 
van de Heer. Dus ging hij naar Joppa, vond een schip dat naar Tarshish 
ging, betaalde de prijs en ging erin om mee te gaan naar Tarshish van de 
tegenwoordigheid des Heren. 


Vanuit zijn woonplaats Zebulon in het noorden van Israël ging Jona 
“naar beneden" (naar het zuiden) naar Joppa, een stad aan de kust. 
Merk eerst op hoe vaak Jona “naar beneden" ging. Nadat hij “naar 
beneden” was gegaan naar Joppa, ging hij “naar beneden" in de boot. 
Toen de storm opstak, “ging Jona onder in het ruim van het schip, ging liggen 
en viel vast in slaap” (Jona 1:5). 


Van daaruit werd hij overboord gegooid, waar hij afdaalde, eerst in het 
water en vervolgens in de buik van de vis, waarna hij “afdaalde naar de 
wortels van de bergen" (Jona 2:6). Vluchten voor de aanwezigheid van de 
Heer voert mensen slechts in één richting naar beneden. 


In het Hebreeuwse denken was “opgaan” naar Jeruzalem of “afdalen” 
naar het land van de Filistijnen een bekende metafoor. Jeruzalem lag op 
een bergtop, en opgaan naar Jeruzalem betekende dus stijgen naar een 
hoger niveau van glorie in de kennis van God. Als men ver genoeg 
afdaalde, bevond men zich onder de volkeren die niet de kennis van 
God hadden die Israël genoot. 


Dus ging Jona naar beneden, naar beneden, naar beneden, tot hij de 
diepte van de afgrond bereikte, ver weg van de glorie van Gods 
aanwezigheid in Jeruzalem. 


Gods wind 
Jona 1:4, 5 zegt, 
4 En de Heer blies een grote wind [ruach, "geest, adem, of wind"] op de 


zee, en er was een grote storm op de zee zodat het schip op het punt 
stond te breken. 5 Toen werden de zeelieden bang, en ieder riep tot zijn 


god, en zij wierpen de lading die in het schip was in zee om het voor hen 
te verlichten. Maar Jona was ondergegaan in het ruim van het schip, was 
gaan liggen en in slaap gevallen. 


Het Hebreeuwse woord ruach heeft de dubbele betekenis van wind en 
geest. Daarom wordt de grote wind, of storm, gezien als de adem van 
God die over de wateren blaast. Het is een verklaring van de 
soevereiniteit van God, zodat we weten dat een dergelijke beproeving 
direct of indirect helemaal van God komt. Het lijdt geen twijfel dat God 
zelf deze storm teweegbracht om Zijn doeleinden te vervullen. 


We zien een soortgelijk verhaal in het Nieuwe Testament, toen de wind 
van God over het Meer van Galilea blies. In feite is het verhaal in Matt. 
14:22-34 verbonden met het verhaal van Jona. Petrus verliet de boot 
om over het water naar Jezus toe te lopen. Simon - die later "Petrus" 
zou worden genoemd - was de “zoon van Jona”, want twee 
hoofdstukken later lezen we in Matt. 16:17: “Gezegend ben je, Simon Bar- 


jona," of Zoon van Jona. 


Zowel Jona als Simon Bar-Jona verlieten de boot. Jona werd op eigen 
verzoek uitgeworpen, terwijl Simon Petrus zonder hulp uit de boot 
stapte. Beide waren daden van geloof, want beide mannen kenden de 
wil van God en handelden ernaar. 


Het verhaal van Simon Petrus wordt zowel in Johannes 6 als in Matteüs 
14 verteld. We lezen dat het plaatsvond in de nacht nadat Jezus het 
brood had vermenigvuldigd om de vijfduizend te voeden. Volgens 
Johannes 6:4 vond dit plaats rond de tijd van Pesach - technisch gezien 
bij het zwaardoffer kort na Pesach, aangezien het gerstebrood was dat 
werd vermenigvuldigd. Het incident moest het doel illustreren van 
Christus’ dood aan het kruis, waar Zijn lichaam werd “gebroken” om de 
wereld te voeden. 


Het volk wilde Hem toen tot koning kronen (loh. 6:15), dus trok Hij zich 
terug op een hoge berg om te bidden (Matth. 14:23). Dit was de 
voorbode van Christus’ hemelvaart, waar "Hij altijd leeft om voor hen te 
pleiten" (Hebr. 7:25). 


Voordat Hij echter naar de berg ging om te bidden, dwong Jezus de 
discipelen in de boot te stappen en naar de overkant van het meer te 
varen (Matt. 14:22). Dit voorspelt dat de kerk naar de naties wordt 
gezonden (stormachtige zeeën, of verdrukking) om het woord te 
prediken, terwijl Hij in de hemel blijft om voor hen te bemiddelen. 


Later, op een bepaald moment, kwam Jezus naar hen toe, lopend over 
het water, en Petrus ging Hem tegemoet. Dit voorspelde de tweede 
komst van Christus. 


Het belangrijkste verschil tussen de twee verhalen is dat toen Jona 
overboord werd gegooid, hij een type was van Christus in Zijn eerste 
komst, omdat Hij door de walvis moest worden verzwolgen en zo “het 
hart van de aarde” moest binnengaan (Matth. 12:40). In Johannes 6 
daarentegen wordt de eerste komst van Christus gedekt door het 
verhaal van het breken van het brood, want dit voorspelt dat Christus’ 
lichaam wordt gebroken om de menigte te voeden. Petrus’ ervaring met 
het lopen over water profeteerde van de tweede komst van Christus, 
want hij ging Christus tegemoet nadat Hij zijn tijd van voorbede op de 
berg had beëindigd (1 Thess. 4:17). De tweede komst van Christus is een 
levend werk, geen doodswerk. 


Petrus speelt een dubbele profetische rol, want bij de tweede komst 
van Christus zijn er twee groepen overwinnaars die dan onsterfelijkheid 
zullen ontvangen. Eerst zijn er de dode overwinnaars die op het feest 
van de bazuinen uit de dood worden opgewekt. Dan, twee weken later 
op de eerste dag van het Loofhuttenfeest, zullen de overwinnaars die in 
leven zijn wanneer Christus terugkeert, "veranderd" worden (1 Kor. 
15:51). 


Petrus verenigt beide groepen in één personage. Hij vertegenwoordigt 
de eerste groep door in het water te zinken en door door Jezus te 
worden opgewekt. Hij vertegenwoordigt de tweede groep in bredere 
zin, omdat hij nog leefde toen hij uit de boot stapte. 


Petrus onderscheidt zich van de andere discipelen in dit profetische 
verhaal. De elf discipelen kunnen worden gezien als de kerk in het 
algemeen, terwijl Petrus de overwinnaar is. Petrus gaat Jezus tegemoet, 
terwijl de rest van de discipelen (de kerk) in de boot blijft. 


Dit verhaal leert ons dat alleen de overwinnaars gekwalificeerd zijn om 
Christus te ontmoeten bij zijn komst. Daarom zullen niet alle gelovigen 
bij Christus’ komst onsterfelijkheid ontvangen. De meesten zullen 
moeten wachten tot het Grote Witte Troon oordeel, waar zij onder de 
rechtvaardigen zullen zijn, zoals Jezus vermeldde in Johannes 5:28, 29. 
Voor een langere studie over de twee opstanden en het Jubeljaar aan 
het einde der tijden, zie mijn boek, Het doel van de opstanding. 


Bestemming: De stad van de vis 


In beide verhalen (Jona en Petrus) was de wind die het water beroerde 
de adem van God. Dit is gemakkelijk te zien in het verhaal van Jona, 
omdat ons wordt verteld in Jona 1:4 dat “de Heer een grote wind over de zee 
blies.” In het verhaal van de discipelen op het meer vinden we geen 
specifieke verklaring die ons dit vertelt. Maar als we naar de profetische 
context kijken, is het duidelijk dat het Gods bedoeling was dat de 
gemeente de “beproeving” van de storm zou meemaken. Jezus “dwong 
zijn discipelen in een schip te gaan” (Matt. 14:22, KJV). 


De verbindende schakel tussen Jona en Simon Petrus was, zoals gezegd, 
het feit dat Petrus de zoon van Jona was. Maar er is nog een ander 
verband, gegeven in Marcus' verslag van het verhaal. We lezen in 
Marcus 6:45, 


45 En onmiddellijk liet Hij de discipelen in de boot stappen en Hem 
voorgaan naar de overkant, naar Bethsaida, terwijl Hijzelf de schare 
wegstuurde. 


De discipelen werden naar Bethsaida gestuurd, maar ze kwamen 
terecht in Kafarnaüm. Waarom? 


Matteüs noch Johannes vermelden dat Jezus hen naar Bethsaida had 
gestuurd. Alleen Marcus vertelt ons dit detail. Matt 14:32 zegt alleen dat 
nadat Jezus door Petrus naar de boot was begeleid, “de wind ophield". 
Matteüs vertelt ons niet waarheen de boot voer, noch waar hij aan land 
kwam. 


Johannes geeft andere details. Johannes 6:17 zegt: “Nadat zij in een boot 
waren gestapt, begonnen zij de zee over te steken naar Kapernaüm." De 
menigte vond Jezus en de discipelen vervolgens in Kapernaüm 


(lohannes 6:24). Wij twijfelen daar natuurlijk niet aan, maar Marcus zegt 
dat hun oorspronkelijke bestemming Bethsaida was. Waarom bracht 
Jezus hen dan naar Kafarnaüm? 


Welnu, ze moesten eerst naar Bethsaida, “huis van vis", worden 
gestuurd om het type te vervullen van Jona die naar Nineve, de “stad 
van vis”, werd gestuurd. Maar zij kwamen terecht in Kapernaüm, want 
de naam van die stad in het Hebreeuws is Kaphar Nahum, of “Bedekking 
van de Trooster". De boodschap van Johannes was om die stad te 
verbinden met de uitstorting van de Heilige Geest, de “Trooster”, en met 
Nineve waarop de Heilige Geest kwam toen de hele stad zich bekeerde. 


Jona was op weg naar Tarshish en kwam terecht in Nineve, “Visstad". De 
discipelen van Jezus waren op weg naar Bethsaida, “Huis van Vis", en 
kwamen terecht in Kapernaüm. Bethsaida is Nineve, maar de landing in 
Kapernaüm is het equivalent van de bekering van de stad Nineve en de 
vervulling met de Geest van God. Het is alsof de bekering van Ninevé 
haar verandert van Bethsaida in Kapernaüm. 


Zo lezen we in Jona 4:11 dat Nineve een bevolking had van 120.000 
mensen. Dat getal (120) wordt in verband gebracht met de uitstorting 
van de Heilige Geest en de heerlijkheid van God (1000). Toen de 
heerlijkheid van God de tempel van Salomo vulde, waren er 120 
priesters die eensgezind op trompetten bliezen (2 Kron. 5:12). Er waren 
120 discipelen in de bovenzaal toen de Heilige Geest met Pinksteren 
werd uitgestort (Handelingen 1:15; 2:1-3). 


Door deze twee verhalen te vergelijken, zien we dat het tweede werk 
van Christus bedoeld is, niet om de wereld te vernietigen, maar om haar 
te redden door de prediking van het woord en de kracht van de Geest. 
Er zal een grote uitstorting van de Heilige Geest zijn die de wereld 
(“Nineve”) niet zal vernietigen, maar redden. Er zal een groot berouw 
zijn als de heerlijkheid van God over de hele aarde wordt gezien. 


Zoals we zullen zien, is dit in feite de belangrijkste les in het verhaal van 
Jona. De onwillige profeet had liever dat het oordeel over Israëls 
vijanden werd uitgestort. Hij was het niet eens met het goddelijke plan, 
en daardoor kwam hij lijnrecht tegenover God te staan. Op deze manier 
is Jona een type van de kerk, die als geheel liever een goddelijk oordeel 


over de wereld ziet. In die zin is de kerk ook nu nog op de vlucht voor 
God, want zij volgt het patroon dat in het verhaal van Jona wordt 
voorspeld. 


Terwijl de wind van God Jona de dood bracht, bracht diezelfde wind 
Jona ook weer tot leven en bracht vervolgens de Heilige Geest naar 
Nineve - de wereld van Gods vijanden. 


Hoofdstuk 3 


De bevelen van de kapitein 


Jona 1:6 zegt, 


6 Dus kwam de kapitein naar hem toe en zei: “Hoe komt het dat je slaapt? 
Sta op, roep je god aan. Misschien is je god bezorgd om ons, zodat we niet 
omkomen.” 


Het Hebreeuwse woord voor “kapitein” is rav khoval, “grote (of hoofd) 
touwslager.” Hij “kende de touwen", zoals ze zeggen. Dit was hun term 
voor een scheepskapitein. 


Het evangelie van Marcus vermeldt twee momenten waarop Jezus! 
discipelen werden overvallen door een storm op het Meer van Galilea. 
We hebben het incident in Marcus 6 al opgemerkt, maar twee 
hoofdstukken eerder, in Marcus 4:35-41 lezen we over een ander 
incident. In dit verhaal zegt Marcus 4:37, 38, 


37 En er stak een hevige wind op, en de golven sloegen zo over de boot dat 
de boot al volliep. 3 En Hijzelf zat in het achterschip, slapend op het 
kussen; en zij wekten Hem en zeiden tot Hem: “Meester, geeft U er niet 
om dat wij vergaan?” 


Is dit niet ook verbonden met Jona, die tijdens de storm op de bodem 
van het schip lag te slapen? Zoals de kapitein zich afvroeg of zijn God 
wel “bezorgd was over ons, zodat wij niet vergaan", zo vroegen ook de 
discipelen aan Jezus: "Kan het U niet schelen dat wij vergaan?” 


Het is een feit dat Hij er wel om geeft. Maar tegelijkertijd is het Zijn doel 
om de harten van de gelovigen te beproeven, om hun geloof te 
vergroten. Dus na het kalmeren van de zee, lezen we in Marcus 4:40, 


40 En Hij zei tegen hen: “Waarom zijn jullie bang? Hebben jullie nog 
steeds geen geloof?" 


Geloof en angst zijn onverenigbaar. Zij die geloven zijn zij die “niet 
vrezen". Zij met angst “hebben geen geloof." Als we door angst leven, 
kunnen we niet door geloof wandelen. Geloof gaat niet over welke 
religie men aanvaardt - zoals in “welk geloof heb jij?”. Geloof is geloven 
(weten) dat God altijd bij je is, weten dat je geen enkele omstandigheid 
doormaakt zonder dat het Hem iets kan schelen of je al dan niet 
omkomt. 


We maken allemaal tijden mee waarin het lijkt alsof Hij is verdwenen of 
dat Hij ons is vergeten. Israël dacht hetzelfde in Exodus 17:7 en vroeg: 
“Js de Heer onder ons, of niet?" Zulke ervaringen zijn geloofsproeven, niet 
dat God geïnformeerd moet worden over ons geloofsniveau, maar dat 
we ons eigen hart moeten zien. We denken allemaal dat we geloof 
hebben, maar we weten het echt niet zeker totdat ons geloof wordt 
getest door echte ervaring. 


De kapitein van het schip was een ongelovige, een heiden. We weten 
niet welke god hij aanbad, maar omdat hij een man van de volle zee 
was, is het waarschijnlijk dat hij Neptunus aanbad, de god van de zee 
die een vissenstaart had. Ongetwijfeld had hij tevergeefs tot zijn eigen 
god gebeden. Hoewel hij zijn god aanbad, geloofde hij niet in de 
bevrijdende kracht van die god. Als hij geloof had gehad, zou hij niet zo 
bang zijn geweest, noch zou hij hebben gewild dat alle anderen hun 
eigen goden aanriepen. 


De god van de kapitein bleek ontoereikend of onsympathiek voor zijn 
pleidooi. Dus zocht hij hulp bij andere goden, in de hoop dat tenminste 
één van deze goden hem te hulp zou schieten. Hoe zielig is het om een 
god te aanbidden waar je zo weinig vertrouwen in hebt? Maar dat is het 
geval als we geloven in een god die het gebed niet beantwoordt. 


Hetzelfde kan gezegd worden van christenen die weinig of geen 
ervaring hebben die bewijst dat God echt is. Velen geloven in God, maar 
hebben geen ervaring die bewijst dat Hij voor hen zorgt. Zij geloven 
misschien dat Hij voor anderen zorgt - voor “heiligen” - maar niet voor 
een gemiddeld persoon als "ik". 


Vele jaren geleden werkte ik met een agnost, toen ik als letterzetter 
werkte in Memphis, Tennessee. Hij was opgegroeid in een bekend 
christelijk kerkgenootschap. Zijn oom was een van de zes in het 
kerkgenootschap die de hele Bijbel uit het hoofd hadden geleerd. Maar 
deze man was een agnost geworden, omdat, zoals hij het uitdrukte, “ik 
in al mijn jaren in de kerk nooit enig bewijs heb gezien dat er een God 
was”, 


Ik kon mijn eigen ervaringen met hem delen en hoe God mij jarenlang 
rechtstreeks had geleid. Ik deelde hoe God gebeden had verhoord en 
vertelde hem de resultaten van onze gebedscampagnes. Op een keer 
hebben we de hele nacht gepraat nadat we van ons werk waren 
gekomen. (We werkten allebei tot 1 uur 's nachts) Uiteindelijk zei hij dat 
als hij ooit ook maar één ervaring zou hebben zoals ik hem vertelde, hij 
bereid zou zijn de zeven zeeën over te steken om het evangelie aan 
ieder schepsel te verkondigen. 


Ik vertrouw erop dat God zich aan die man heeft geopenbaard. 


Zoals we in Marcus 6 zien, is het probleem dat de meeste christenen 
niet bereid zijn uit de boot (denominatie) te stappen. Hun vertrouwen 
ligt in de boot, niet in Christus. Anderen, zoals in Marcus 4, denken 
gewoon dat Jezus slaapt, of dat Hij het te druk heeft om zich erom te 
bekommeren, of dat Hij te heilig is om zich te bekommeren om 
gemiddelde zondaars. Wat het probleem ook is, echt geloof komt door 
openbaring, groeit door ervaring en wordt gekend door beproeving. 


Daarom zien we dat het verhaal van Jona de basis vormt voor ten 
minste twee “storm"-verhalen in de evangeliën. Het verhaal in Marcus 4 
is bedoeld om ons te leren over geloof versus angst. Het verhaal in 
Marcus 6 leert ons over het verschil tussen de kerk en de overwinnaars. 
Deze twee groepen hebben verschillende niveaus van geloof, en 
daarom krijgen zij uiteindelijk twee verschillende beloningen. 


Hoofdstuk 4 
Loting 


Jona was geroepen om het woord van waarschuwing te verkondigen 
aan de stad Nineve, maar hij rende de andere kant op. Hij wist dat God 
barmhartig was en vermoedde dat de stad zich zou bekeren en 
gespaard zou worden. Hij wilde niet dat de stad gespaard werd, omdat 
hij wist dat de Assyriërs uiteindelijk Israël zouden veroveren. 


Op het schip naar Tarshish (Spanje) stuurde God een storm die het 
schip dreigde te laten zinken. De kapitein zei dat iedereen tot zijn god 
moest bidden, en het schijnt dat terwijl Jona tot Jahweh bad, de 
matrozen besloten om het lot te werpen om te zien wie 
verantwoordelijk was voor de storm. Jona 1:7 zegt dan, 


7 En iedere man zei tegen zijn maat: “Kom, laten we loten, zodat we weten 
door wie dit onheil ons getroffen heeft.” Zo wierpen zij het lot en het lot 
viel op Jona. 


Dit is een goede illustratie om te laten zien hoe God zelfs heidense 
ongelovigen onbewust kan leiden om Zijn wil te vervullen. De zeelieden 
beseften niet dat zij door de Geest werden geleid om de profetische wet 
uit Numeri 14 en 16 te vervullen. 


Twee duiven en twee geiten 


In Lev. 14:1-7 lezen we over de wet op de reiniging van melaatsen, 
waarvoor twee duiven nodig zijn. De eerste wordt gedood, en de 
tweede wordt losgelaten in het open veld. Aangezien melaatsheid een 
soort langzame dood is, vertegenwoordigt het sterfelijkheid. Deze wet 
geeft ons de wettelijke principes waarmee de dood wordt overwonnen. 


Dit is de voornaamste wet die Jona profetisch manifesteerde, want 
Jona's naam betekent "duif". De eerste duif moest worden gedood (Lev. 
14:5), en de tweede duif moest levend worden losgelaten (Lev. 14:7). Dit 
spreekt van de twee komst van Christus, want we weten dat Jona een 
type van Christus was (Matt. 12:39, 40). 


Ten tweede lezen we in Leviticus 16:1-22 over de verzoendag, waar de 
zonde van het volk gereinigd wordt door twee geiten. De eerste wordt 
gedood om de zonde te bedekken, en de tweede wordt losgelaten om de 
zonde te verwijderen. Opnieuw zien we de twee komst van Christus 
afgebeeld als de oplossing voor het zondeprobleem. De duiven 
behandelen de dood; de geiten behandelen de zonde. 


Jezus Christus vervulde beide duiven en beide bokken, ten eerste door 
Zijn dood aan het kruis, en ten tweede door Zijn vrijlating in de wereld 
(een levend werk). De wet zet het geestelijke beginsel uiteen, want "de 
wet is geestelijk" (Romeinen 7:14). De profeten brengen die beginselen 
vervolgens in praktijk door voorbede. 


Jona was geroepen om te getuigen van de wet door het principe van de 
twee duiven te illustreren en zo deze wet te interpreteren. Het bewijst 
onder meer dat Christus tweemaal zou moeten komen, maar 
belangrijker nog, het toont het doel van elke verschijning. 


Er waren twee duiven nodig om een melaatse te reinigen. Toen Christus 
dat eerste werk aan het kruis voltooide, zei Hij: “Het is volbracht.” Maar 
daarmee was niet het werk van de tweede duif voltooid, maar alleen het 
eerste. Er bleef nog een ander werk te doen, en daarom zijn wij nog 
sterfelijk, Een tweede komst (en werk) van Christus is nodig om ons 
volledig in de onsterfelijkheid te brengen. 


De loting 


Jona's naam betekent "duif", maar ze wierpen loten voor hem alsof hij 
een geit was. Dus Lev. 16:8-10 zegt, 


8 En Aaron zal loten werpen over de twee geiten, het ene lot voor de Here 
[lit “voor Jahweh"] en het andere lot voor de zondebok [lit., “voor 
Azazel"]. ° En Aaron zal de bok waarop het lot voor de Heer viel, offeren 
en tot zondoffer maken. ‘° Maar de geit, waarop het lot voor Azazel viel, 
zal hij levend voor de Here offeren, om daarop verzoening te doen, om 
die als zondebok [letterlijk: “voor Azazel"] de woestijn in te sturen. 


Zoals de eerste duif moest worden gedood om melaatsen (d.w.z. 
stervelingen) te reinigen, zo moest ook de eerste geit in de tempel 
worden gedood om de ZONDE te bedekken. Dit werd gedaan op de 


verzoendag (Jom Kippoer), wat letterlijk de dag van bedekking is. 
Verzoenen is bedekken. 


De eerste geit bedekte de zonde, maar verwijderde haar niet. Er is een 
tweede geit nodig om de zonde te verwijderen. Zo is er ook een tweede 
komst van Christus nodig om de zonde van ons weg te nemen. 
Ondertussen is onze zonde echter bedekt, zodat ons rechtvaardigheid 
wordt toegerekend. God noemt wat niet is alsof het dat wel was (Rom. 
4:17, KJV). 


De zeelieden wierpen het lot, en Jona werd als schuldige aangewezen. 
Zo werd hij een type van Christus, die de zonde van de wereld op zich 
nam. Zoals Jona in zee werd geworpen en door de walvis werd 
verzwolgen, zo werd ook Christus gedood en begraven in het hart van 
de aarde. Jezus identificeerde Zichzelf als de vervulling van Jona's 
profetie door in Matt. 12:39, 40 te zeggen, 


39 … Een slecht en overspelig geslacht verlangt naar een teken; en toch zal 
haar geen teken worden gegeven dan het teken van de profeet Jona;*° 
want zoals Jona drie dagen en drie nachten in de buik van het 
zeemonster was, zo zal de Zoon des mensen drie dagen en drie nachten 
in het hart van de aarde zijn. 


Jezus verwees naar Jona's eerste oproep om het woord te prediken, wat 
hem in de buik van de walvis bracht. Zo was ook Jezus "in het hart van de 
aarde" toen hij in het graf lag. De doodservaringen van zowel Jona als 
Jezus verwezen terug naar de wetten in Leviticus 14 en 16. 


Het tweede werk van Christus 


Omdat er twee duiven en twee geiten waren, zien we dat Jona tweemaal 
wordt geroepen om naar Nineve te gaan. De tweede roeping vervulde 
de tweede duif en de tweede geit. Evenzo zien we dat Jezus twee 
verschijningen heeft en twee verschillende werken te volbrengen op 
aarde. Het eerste was een doodswerk; het tweede is een soort levend 
werk. Details over beide worden gegeven in de evangeliën, en het boek 
Handelingen onthult meer details over het tweede werk van Christus. 


Het is belangrijk te weten dat Azazel niet verwijst naar een zondebok, 
maar naar de duivel, zoals we straks zullen zien. Strong's Concordance 


vertelt ons dat Azazel komt van az, “een geit", en azal, "weggaan, 
verdwijnen, vertrekken”. De KJV vertaalt het verkeerd als "zondebok" en 
geeft het de betekenis van iemand die de schuld krijgt voor de zonde 
van een ander. Maar de eigenlijke betekenis wijst erop dat de geit de 
woestijn werd ingestuurd om de zonden weg te dragen die zich in het 
voorgaande jaar onder het offeraltaar hadden opgehoopt. 


Op een andere manier bekeken betekent azaz “versterken, sterk 
maken" en el betekent “god”. Azaz is het grondwoord voor az, “geit.” 
Azaz-el kan dus betekenen “God sterkt.” Zo kunnen we het doel van de 
tweede geit zien. Door de zonde weg te nemen, versterkt God ons in de 
kracht van zijn macht. 


Toen de hogepriester de tweede bok de woestijn in stuurde, was de bok 
geen zondebok als zodanig. Lev. 16:21, 22 zegt over deze geit: 


21 Dan zal Aaron zijn beide handen op de kop van de levende geit leggen, 
en over haar al de ongerechtigheden der zonen van Israel belijden, en al 
hun overtredingen met betrekking tot al hun zonden; en hij zal ze op de 
kop van de geit leggen en haar wegzenden in de woestijn door de hand 
van een man, die gereed staat. 22 En de bok zal al hun ongerechtigheden 
op zich dragen naar een eenzaam land; en hij zal de bok in de woestijn 
loslaten. 


Een echte zondebok is iemand die de schuld krijgt voor de zonde van 
een ander en vervolgens de straf voor die zonde betaalt. Als er hier een 
zondebok is, dan is het de eerste bok, niet de tweede, want de eerste 
bok is degene die gedood werd. De tweede bleef leven, want die had 
een levend werk te doen. 


Het bloed van de eerste geit werd op het verzoendeksel in het Heilige 
der Heiligen gesprenkeld om de zonde van het volk te verzoenen 
(kaphar, "bedekken"). De hogepriester legde vervolgens de zonde en 
ongerechtigheid op de tweede geit en stuurde deze de woestijn in om 
de zonde te verwijderen. Vandaar dat Azazel "de geit van vertrek" 
betekent. 


Om de grote problemen van zonde en dood aan te pakken zijn twee 
stappen nodig. De twee bokken spreken van verzoening, gevolgd door 
de verwijdering van de zonde. Op vergelijkbare wijze spreken de twee 


duiven van toegerekende onsterfelijkheid, gevolgd door daadwerkelijk 
onsterfelijk leven. Daarom moet Christus twee keer komen. Christus’ 
dood aan het kruis voltooide het eerste werk, maar Hij moet opnieuw 
komen om het werk te voltooien. 


Het volbrachte werk van Christus 


Er is een leer die tegenwoordig bekend staat als “het volbrachte werk 
van Christus”. Het is gebaseerd op Jezus’ uitspraak aan het kruis: "Het is 
volbracht” (Johannes 19:30). Zeker, Hij beëindigde toen Zijn eerste werk, 
maar in geen geval bedoelde Hij dat het volledige werk voltooid was. De 
wet maakt duidelijk dat er twee werken van Christus zijn, niet slechts één, 
en ook de profeet Jona geeft zijn profetische stem aan deze waarheid. 
Toen Jezus dus zei: "Het is volbracht”, verwees Hij niet naar het volledige 
verlossingsplan, maar naar het eerste deel ervan, dat wordt uitgebeeld 
door de eerste geit en de eerste duif. 


Wat het probleem van de dood betreft: de eerste duif werd gedood om 
alle stervelingen (afgebeeld als melaatsen) te reinigen. Het is echter 
duidelijk dat zelfs gelovigen nog sterven. De sterfelijkheid werd niet 
overwonnen door de eerste duif, In plaats daarvan legde het eerste 
werk van Christus de wettelijke basis voor onsterfelijkheid, door ons de 
belofte van leven te geven en ervoor te zorgen dat wij inderdaad 
onsterfelijkheid zullen bereiken. Wanneer Christus terugkeert in de 
wereld (“het open veld" in Lev. 14:7), zal Zijn werk als de tweede duif Zijn 
belofte vervullen en ons onsterfelijkheid schenken. 


Het probleem van de zonde vereist ook twee werken van Christus. Zijn 
dood aan het kruis bedekte onze zonde en zorgde voor verzoening. 
Maar het is duidelijk dat zelfs gelovigen blijven zondigen, zoals zelfs 
Paulus zelf erkent in Rom. 7:23-25. Het bedekken van de zonde geeft 
ons wettelijke volmaaktheid door toegerekende gerechtigheid, waarbij 
God wat NIET is noemt alsof het wel was (Rom. 4:17 KIV). Vandaar dat 
Paulus in Rom. 4:7 Psalm 32:1 aanhaalt en zegt, 


7 Zalig zijn zij wier wetteloze daden zijn vergeven en wier zonden zijn 
bedekt. 8 Zalig de man wiens zonde de Heer niet in aanmerking neemt. 


Vers 8 geeft toe dat zulke gelovigen nog zonde hebben, maar dat de 
Heer die zonde niet in aanmerking neemt - dat wil zeggen dat Hij de 
mensen niet aansprakelijk stelt voor hun zonde, omdat hun zonde 
bedekt is. Zij die in Christus geloven zijn vergeven, niet vervolmaakt. 
Hun zonde is bedekt, niet verwijderd. 


Er is een tweede werk van Christus nodig om de ongerechtigheid uit ons 
hart te verwijderen en ons werkelijk rechtvaardig te maken. 


Het is belangrijk voor gelovigen om te begrijpen hoe dit werkt, zodat we 
niet teleurgesteld raken als we ontdekken dat ons geloof in Christus de 
ongerechtigheid, dat wil zeggen het vleselijke verlangen om te zondigen, 
niet heeft weggenomen. Sommigen krijgen de indruk dat eenvoudig 
geloof in Christus’ dood aan het kruis de macht heeft om alle verlangen 
om te zondigen weg te nemen. Hoewel zulk geloof zeker nuttig en 
motiverend kan zijn, kan de eerste geit niet het werk doen van de 
tweede geit. Evenmin kan de eerste duif het werk van de tweede doen. 


De doop van Christus 


Ik geloof dat Jezus is geboren op het feest van Bazuinen, 29 september 
2 v. Chr. Hij werd 30 op Bazuinen in 29 n. Chr. (Denk er bij je berekening 
aan dat er geen jaar nul is.) Nadat Jezus 30 jaar was geworden, ging Hij 
naar Johannes voor de doop op de Verzoendag. Het was de tiende dag 
van Tishri. 


Zijn doop was nodig “om alle gerechtigheid te vervullen" (Matt. 3:15) en om 
de profetie over de verzoendag te vervullen die in de wet staat 
(Leviticus 16). De doop betekent dood en opstanding (Rom. 6:4). Toen 
Jezus werd gedoopt, presenteerde Hij zich aan de Vader als lemand die 
bereid was te sterven voor de zonde van de wereld, wetende ook dat Hij 
uit de dood zou worden opgewekt. 


Wat de timing betreft: Johannes doopte Hem terwijl de eerste bok in de 
tempel werd gedood en het bloed daarvan op het verzoendeksel werd 
gesprenkeld om de zonde te bedekken. De duif zweefde toen boven 
Zijn hoofd, zodat wij zouden weten dat Hij ook geroepen was om de 
profetie van de duiven in Leviticus 14 te vervullen. Zo lezen we in Matt. 
3:16, 17, 


16 En na gedoopt te zijn, ging Jezus onmiddellijk uit het water omhoog; en 
zie, de hemelen werden geopend, en hij zag de Geest van God neerdalen 
als een duif, en op Hem komen! en zie, een stem uit de hemelen, 
zeggende: “Deze is Mijn geliefde Zoon, in wie Ik Mij welbehaaglijk voel.” 


We zien dus dat het tijdstip van Christus’ doopsel werd bepaald door de 
wet die de tempelactiviteiten op de Verzoendag voorschrijft, maar dat 
Hij ook werd opgedragen om het werk van de eerste duif te doen. Op 
dat moment stelde Hij zowel de eerste geit als de eerste duif in de wet 
voor. De timing van Zijn doop werd bepaald door de geïtenceremonie in 
de tempel op de Verzoendag. In Zijn rol als de eerste geit werd Jezus 
geofferd als offer “aan Jahweh", zoals de wet gebiedt. 


Maar tegelijkertijd verbeeldde Zijn doop Zijn wettige dood en 
opstanding als de eerste duif. Bedenk dat de duif moest worden 
gedood in een aarden vat boven stromend water (Lev. 14:5). Christus 
kwam dus in een aarden vat (menselijk lichaam) en werd gedoopt 
boven stromend water in de Jordaan. 


De duif die boven Zijn hoofd verscheen stelde de tweede duif voor, 
omdat Hij dan als de tweede duif en de tweede bok de volgende fase 
zou ingaan. 


De verleiding van Christus 
Matt. 4:1 zegt, 


1 Toen werd Jezus door de Geest naar de woestijn geleid om door de 
duivel verzocht te worden. 


Hier zien we het begin van het tweede werk van Christus, althans voor 
zover Jezus zelf het vervulde. De verzoeking van de duivel vervulde de 
wet, waarin de tweede bok moest vertrekken en de zonden van het volk 
naar een verlaten plaats moest dragen. 


Maar hier zien we een andere betekenislaag in de wet met betrekking 
tot Azazel. De wet vertelt ons niet dat de tweede geit Azazel zelf was. Er 
staat in Lev. 16:8, 


8 En Aäron zal loten werpen voor de twee bokken, het ene lot voor de 
Heer [d.w.z. “voor Jahweh"J, en het andere lot voor de zondebok [d.w.z. 
“voor Azazel"]. 


De implicatie is dat de eerste geit aan Jahweh werd gegeven, en de 
tweede aan Azazel. Wat betekent dit? De betekenis wordt verklaard door 
Jezus' eigen ervaring. Toen Jezus werd gedoopt, werd Hij aan Jahweh 
gegeven (als offer voor de zonde). Zijn doop droeg Hem op om aan het 
eind van Zijn bediening aan het kruis te sterven. 


Christus werd toen "in de woestijn geleid om door de duivel verzocht te 
worden" (Matt. 4:1). Met andere woorden, Hij werd geofferd aan Azazel, 
dat wil zeggen aan “de duivel”, Het doel van dit offer was te bewijzen 
dat Azazel niets had om Hem op te eisen - geen zonde, geen 
ongerechtigheid, geen compromis. Azazel zou Jezus nooit “bezitten”, 
maar Jezus moest voor een seizoen aan Azazel worden gegeven om dit 
te bewijzen. 


De wet van de tweede geit profeteerde dus van Jezus’ verzoeking in de 
woestijn. Meer nog, Jezus' verzoeking gedurende veertig dagen was ook 
een type van Israëls verzoeking in de woestijn onder Mozes en opnieuw 
van de verzoeking van de Kerk in de woestijn gedurende veertig 
Jubeljaren (40 x 49 jaar). Op individueel niveau, nadat ieder van ons uit 
Egypte is gekomen bij ons Pascha (rechtvaardiging door geloof in Zijn 
bloed), worden wij allen naar de woestijn geleid om door de duivel 
verzocht te worden. Dit is het normale patroon van iedere gelovige. 
Niemand bereikt het Beloofde Land zonder door de woestijn te gaan. 


De wet was onduidelijk over het doel van de tweede bok die aan Azazel 
werd gegeven, en deze onduidelijkheid zorgde ervoor dat mensen het 
vertaalden als “zondebok”. Een zondebok heeft weinig of niets te maken 
met verleiding door de duivel. Maar de manier waarop Jezus de wet 
vervulde, bewijst de betekenis ervan. 


Toen de hogepriester de tweede geit levend de woestijn in stuurde “voor 
Azazel" door de hand van een man die klaar stond, profeteerde hij over 
de dag dat de Geest van God Christus de woestijn in zou leiden om door 
de duivel verzocht te worden. Jezus was de geit. De “man die in gereedheid 
staat” (Lev. 16:21), geroepen om de tweede geit voor Azazel de woestijn 


in te leiden, was de Geest van God. Vandaar: "Jezus werd door de Geest 
naar de woestijn geleid." 


Het betekende niet dat de tweede bok het eigendom van de duivel 
werd, noch dat de tweede bok mensen voorstelde die niet gered 
konden worden (zoals ik eens een man hoorde onderwijzen). Het 
betekende dat de Christus (en later Zijn Lichaam) getest moest worden 
in de woestijn voordat Zijn bediening kon beginnen. 


Het Boek van Henoch 


Het Boek van Henoch is een oud boek dat enige tijd voor de geboorte 
van Jezus werd geschreven. Het was nooit bedoeld als deel van de 
Schrift, hoewel sommigen het als zodanig behandelen. Het is ook niet 
door Henoch zelf geschreven. In die tijd schreven veel mensen in de 
naam van een beroemd persoon uit het verleden om te proberen hun 
geschrift geloofwaardig te maken. 


Naar mijn mening kan het eerste hoofdstuk van Henoch heel goed door 
Henoch zelf geschreven zijn, en misschien ook andere gedeelten; maar 
het meeste is vele eeuwen later na de Babylonische gevangenschap 
door anderen toegevoegd. Veel van het boek weerspiegelt dingen die 
de Joden leerden en ontwikkelden terwijl zij in Babylon waren. Ezra was 
al klaar met het samenstellen van de canon van het Oude Testament 
tegen de tijd dat Henoch werd geschreven. In feite, zelfs als Henoch (of 
delen ervan) eerder was geschreven, was Ezra niet geïnspireerd om het 
op te nemen in de canon van de Schrift. 


Toch heeft het boek Henoch waarde omdat het ons laat zien wat veel 
mensen in die tijd geloofden. Judas citeert uit Henoch in het 14 vers 
van zijn korte epistel: 


4 En hierover profeteerde ook Henoch, in het zevende geslacht na Adam, 
en zei: “Zie, de Heer is gekomen met vele duizenden van zijn heiligen, 
om het oordeel over allen uit te voeren, en om alle goddelozen te 
veroordelen van al hun goddeloze daden die zij op goddeloze wijze 
hebben verricht, en van alle harde dingen die goddeloze zondaars tegen 
Hem hebben gesproken.” 


Dit is een citaat uit Henoch 1:9, waarin staat, 


9 En zie! Hij komt met tienduizenden van Zijn heiligen om het oordeel over 
allen uit te voeren en alle goddelozen te verdelgen; en om alle vlees te 
overtuigen van alle werken van hun goddeloosheid die zij goddeloos hebben 
begaan, en van alle harde dingen die goddeloze zondaars tegen Hem 
hebben gesproken. 


In hoofdstuk 7 van Henoch is Azazel een van de gevallen engelen die 
naar de berg Hermon kwamen, de dochters van de mensen namen en 
reuzen (nephilim) als hun nakomelingen voortbrachten. Israël kwam 
deze reuzen vele jaren later tegen, van de tijd van Mozes tot de tijd van 
David. 


Zo lezen we in Henoch 8:1-3, 


1 En Azazel leerde de mensen zwaarden, en messen, en schilden, en 
borstplaten maken, en maakte hun de metalen der aarde bekend en de 
kunst om die te bewerken, en armbanden, en sieraden, en het gebruik van 
antimoon, en het verfraaien van de oogleden, en allerlei kostbare stenen, en 
alle? kleurstoffen. En er ontstond veel goddeloosheid, en zij pleegden 
ontucht, en zij? werden op een dwaalspoor gebracht, en werden verdorven 
in al hun wegen… 


In de oproep aan de hemel om recht te doen tegen de Nephilim, zegt 
het volk in Henoch 9:6, 7, 


6 Gij ziet wat Azazel heeft gedaan, die alle ongerechtigheid op aarde heeft 
onderwezen en de eeuwige geheimen die in de hemel waren (bewaard), die7 
mensen trachtten te leren, heeft geopenbaard: 


Henoch 10:4-9 geeft ons Gods oordeel: 


+ En de Heer zei weer tot Rafaël: “Bind Azazel met handen en voeten en werp 
hem in de duisternis; en maak een openings in de woestijn, die in Dudael is, 
en werp hem daarin. En leg ruwe en gekartelde rotsen op hem, en bedek 
hem met duisternis, en laat hem daar voor altijd blijven [d.w.z. tot "de dag 
van het grote oordeel"], en bedek zijn gezicht, zodat hijs? geen licht kan zien. 
En op de dag van het grote oordeel zal hij in het vuur geworpen worden. En 
genees de aarde die de engelen hebben bedorven, en verkondig de genezing 
van de aarde, opdat zij de plaag genezen, en opdat alle mensenkinderen 


niet vergaan door alle geheime dingen die de Wachters hebben 
bekendgemaakt en hun zonen hebben geleerd. En de gehele aarde is 
verdorven? door de werken, die door Azazel geleerd zijn; aan hem schrijft 
men alle zonde toe. 


http://www.hiddenbible.com /enoch /online.html 


Merk op dat Azazel gebonden en opgesloten moest worden in de 
wildernis (“woestijn”) in duisternis tot het oordeel bij de Grote Witte 
Troon. Dus moest de tweede geit de woestijn in om aan Azazel te worden 
gegeven. 


Tenslotte staat er: “reken hem alle zonde toe”, alsof hij verantwoordelijk 
is voor alle zonde in de wereld - ook al zondigde Adam al vóór de komst 
van de Nephilim in Gen. 6:4. Door alle zonde toe te schrijven aan Azazel, 
lijkt het boek Azazel te identificeren met de duivel (verleider in Eden). 
Dit staat natuurlijk in contrast met de gerechtigheid van Christus. De 
ware Zoon van God wordt afgezet tegen de opstandigen die zichzelf 
“zonen van God" noemden (Gen. 6:4). Het was in wezen de naam van 
hun club. 


De zonde in Gen. 6:4 zou hebben plaatsgevonden op de berg Hermon, 
dezelfde plaats waar Jezus werd getransfigureerd en waar God Hem 
uitriep tot "Mijn geliefde Zoon, met wie Ik een welbehagen heb" (Matth. 17:5). 
De berg Hermon werd ook "de berg Sion" genoemd (Deut. 4:48), de 
plaats waar ook de ware zonen van God verzameld zijn (Hebr. 12:22 
KIV). De berg Sion ligt ten noorden van Israël op de grens tussen 
Libanon en Syrië. Het is niet de berg Sion in Jeruzalem. Aan de voet van 
de berg Sion-Hermon lag de stad Dan, later bekend als Caesarea Filippi. 


Het is voor ons van belang te weten dat de opstandige “zonen van God” 
een namaak-zonenbeweging hebben opgericht, wetende dat de berg 
Hermon de door God aangewezen plaats was waar de ware zonen van 
God zouden ontstaan nadat Jezus daar was getransfigureerd. Zij 
probeerden dit te verhinderen door de zonde in Gen 6:4, maar zij 
worden nu vervangen door de ware Zonen van God met Jezus als hun 
Hoofd. 


De verzoeking van Jezus bewees dat Hij de Rechtvaardige was die de 
titel en de positie van Koning over de hele aarde waardig was. De valse 
“zoon van God”, Azazel, beproefde Hem in de woestijn, en in Matt. 4:8 
nam hij Hem zelfs mee naar een hoge berg (waarschijnlijk de berg 
Hermon) om te proberen Hem tot een compromis te bewegen en 
samen te leven. Als Jezus het aanbod had aangenomen, zou Hij de op 
één na hoogste positie van gezag over de aarde hebben gekregen, en 
had Hij niet aan het kruis hoeven te sterven. 


Hij weigerde, wetende dat het nooit in het goddelijke plan van God lag 
om genoegen te nemen met minder dan het herstel van alle dingen, 
waarbij alles onder Zijn voeten wordt gelegd (1 Kor. 15:25-28). In feite 
had Jezus Zichzelf al opgedragen aan het kruis te sterven toen Hij 
gedoopt werd. Als Hij van die koers was afgeweken, had Hij noch de 
eerste noch de tweede geit kunnen zijn. 


De beloning voor het overwinnen van verleiding 


Ons woord verzoeking doet geen recht aan het concept dat in de Schrift 
wordt uiteengezet. Het is beter vertaald als beproeving of test. Terwijl 
Israël en de Kerk er beiden niet in slaagden de beproeving te doorstaan, 
slaagde Jezus waar zij faalden. Maar zowel Israël als de Kerk hadden 
hun overwinnaars - mannen en vrouwen die slaagden waar de 
meerderheid faalde. Israël had Kaleb en Jozua. De Kerk had haar 
getrouwen, en hoewel velen gemarteld werden om hun getuigenis, 
ontvingen zij de belofte van “een betere opstanding" (Hebr. 11:35). 


Deze betere opstanding is “de eerste opstanding" (Openb. 20:4-6), dat is de 
opstanding van alleen de overwinnaars. In die eerste opstanding 
worden geen ongelovigen opgewekt. Bij de algemene opstanding 
duizend jaar later (zoals er staat) zal de rest van de doden worden 
opgewekt om voor God te staan bij het oordeel van de Grote Witte 
Troon (Openb. 20:11, 12). 


Jezus zei dat deze algemene opstanding zowel gelovigen als 
ongelovigen zal omvatten (lohannes 5:28, 29), en de apostel Paulus 
sloot zich hierbij aan (Handelingen 24:15). Het is dus duidelijk dat de 
eerste opstanding slechts een minderheid van gelovigen zal omvatten, 


die wij overwinners noemen. Deze ontvangen “een betere opstanding", beter 
dan die van andere gelovigen en ongelovigen. 


Dit is de speciale beloning, niet voor iemands rechtvaardiging (Pascha), 
maar voor iemands heiliging (Pinksteren) in de woestijnproef. Alle 
gelovigen zullen het leven (onsterfelijkheid) ontvangen, maar de 
overwinnaars zullen deze beloning eerder ontvangen, zodat zij met 
Christus kunnen regeren tijdens het duizendjarige Koninkrijkstijdperk. 


Het proces van het tweede werk 


De beproeving in de woestijn kan worden gezien als het begin van het 
tweede werk van Christus. In Jezus' voorbeeld wordt het gezien als Zijn 
voorbereiding op de bediening. Evenzo was Israëls veertig jaar in de 
woestijn bedoeld om hen voor te bereiden op het werk van de opbouw 
van het Koninkrijk. Meer recent moesten de veertig Jubilea van de Kerk 
in de woestijn de harten van de gelovigen voorbereiden op de opbouw 
van het Koninkrijk in het komende Tijdperk. 


Helaas hebben de meeste gelovigen hun hart niet voorbereid, zowel in 
Israël als in de Kerk. Daarom worden de overwinnaars bij de eerste 
opstanding gezegend met onsterfelijkheid, en zij worden geroepen om 
“duizend jaar met Hem te regeren" (Openb. 20:6). 


Er zullen op die dag vele andere gelovigen zijn die dan spijt zullen 
hebben van hun wetteloze en blinde levenswijze. Zij zullen wensen dat 
zij Jezus serieuzer hadden genomen. Zij zullen wensen dat zij zelf de 
Schriften hadden bestudeerd en geleerd hadden Zijn stem te horen, in 
plaats van te vertrouwen op mensen of kerkelijke organisaties. Door 
sterfelijk te blijven bij de tweede komst van Christus, zullen zij sterven in 
hun eigen woestijn, zoals de Israëlieten stierven zonder de beloofde 
erfenis te ontvangen. Toch zullen zij later bij de algemene opstanding 
hun beloning ontvangen. 


Het punt is dat de tijd om het tweede werk van Christus te beginnen nu 
is, niet later. De grotere macht zal later komen met de tweede komst 
van Christus, maar er is veel te doen hier en nu, hoewel we nog 
beproefd worden door de duivel. 


Onze test in de woestijn is onze "Mozes"-fase, waarin wij ons 
voorbereiden op het ontvangen van de belofte onder “Jozua”. Wij 
hebben vandaag allemaal op kleine schaal bedieningen, want dit maakt 
deel uit van onze training. Maar we moeten ook begrijpen dat dit ons 
voorbereidt op een veel grotere bediening om de wereld te 
evangeliseren en alles onder de voeten van Christus te brengen na zijn 
tweede komst. We zien dit in het patroon van Jezus zelf, die zijn 
bediening begon na zijn veertigdaagse beproeving, en ook in het 
patroon van Jozua, wiens echte bediening begon na de dood van Mozes. 


Velen hebben de indruk gekregen dat de tweede komst van Christus 
hun pensioen zal inluiden. Zij denken dat zij dan op een wolk zullen 
zitten en een harp zullen leren bespelen terwijl zij voor eeuwig 
lofliederen zullen zingen. Zij denken dat plotseling alle mensen in de 
hemel of in de hel zullen zijn en dat de tijd van evangelisatie zal zijn 
afgelopen. Niets is minder waar. 


Jesaja 2:2-4 vertelt ons dat op die dag alle volken vertegenwoordigers 
zullen sturen om de wetten en wegen van God te leren kennen. Met 
andere woorden, het grootste Koninkrijkswerk in de hele geschiedenis 
zal dan beginnen. ledereen zal willen weten hoe de overwinnaars 
onsterfelijkheid, glorie en gerechtigheid hebben bereikt. 


Het Koninkrijk van God zal zijn als een “steen” die klein begint, maar 
groeit tot hij een grote berg wordt en de hele aarde vult (Dan. 2:35). Dit is 
het Koninkrijk van God, het vijfde koninkrijk in de opeenvolging van 
wereldrijken. De groei ervan zal tijd kosten. Het zal duizend jaar duren. 
Voor de overwinnaars is pensionering geen optie. Waarom zou je je 
hele leven voorbereiden, om vervolgens met pensioen te gaan als je 
eindelijk de kracht hebt ontvangen om deel te nemen aan de grootste 
roeping ooit? 


Paulus zegt in 1 Kor. 15:25-27, sprekend over de tijd na de opstanding, 
25 Want Hij moet regeren totdat Hij al zijn vijanden onder zijn voeten 


heeft gelegd. 26 De laatste vijand die zal worden afgeschaft is de dood. 27 
Want Hij heeft alles onderworpen onder zijn voeten… 


Er is geen sprake van pensionering in deze verzen. Het is een tijd van 
onderwerping aan allen die Jezus Christus als hun vijand beschouwen. 
Hij zal niet in één moment alle volken onderwerpen of onderwerpen, 
hoewel Hij daar zeker de macht voor zou hebben. Het zal tijd kosten, 
omdat Hij niet van plan is hen te onderwerpen door militaire 
verovering, maar door evangelisatie en door een voorbeeld te stellen 
van rechtvaardig bestuur en welvaart onder de burgers van het 
Koninkrijk. 


Het zal gebeuren “niet door macht, noch door kracht, maar door Mijn Geest" 
(Zach. 4:6). Het zal gebeuren "niet met overtuigende woorden van wijsheid, 
maar met betoning van de Geest en van [goddelijke oefening van] kracht” (1 
Kor. 2:4). 


In feite is het pas wanneer de resterende naties van ongelovigen 
uiteindelijk de Koninkrijksvolkeren aanvallen tegen het einde van de 
duizend jaar (Openb. 20:7-9) dat het Koninkrijk van God een wettige 
reden heeft om hun grondgebied door verovering in te nemen. Tot die 
tijd zal evangelisatie aan de orde van de dag zijn. Maar uiteindelijk laat 
God Satan voor een seizoen los, zodat hij de naties kan verleiden tot 
oorlog, waardoor het Koninkrijk een wettige reden krijgt om de rest van 
het landoppervlak van de wereld in te nemen. 


Zodra de hele aarde is herwonnen, zal het Grote Witte Troon-oordeel 
plaatsvinden en zal het herstel van alle dingen beginnen. De doden van 
vorige generaties zullen worden opgewekt voor het oordeel, zodat ook 
zij gedisciplineerd en gecorrigeerd kunnen worden door de vurige wet 
van God (Deut. 33:2, KIV), wiens decreten als een rivier van vuur uit de 
troon komen (Dan. 7:9, 10), en uiteindelijk een vuurzee vormen (Openb. 
20:14). 


Dit vuur is niet letterlijk. De wet zelf is het vuur, en dit omvat alle 
vonnissen die oproepen tot teruggave voor diefstal en afranselingen tot 
veertig striemen voor andere misdaden (Deut. 25:2, 3). Jezus zelf zei dat 
een geseling een “vuur” was in Lucas 12:48, 49. 


Jona's tweede roeping 


Zoals we straks zullen zien, ging Jona, toen hij voor de tweede keer werd 
geroepen, naar Nineve en predikte het woord. De stad bekeerde zich. 
Hun bekering was echt, maar Jona bleef niet om hen de wegen van God 
te leren, dus het duurde niet lang. Het is zeer twijfelachtig of iemand in 
de stad zelfs maar een exemplaar van de Schrift had. Toch was hun 
berouw voldoende om te profeteren van een groter werk dat nog 
gedaan moet worden bij de tweede komst van Christus. Niet alleen een 
stad, maar de wereld zelf zal onderworpen worden aan Jezus Christus, 
de Koning der Koningen. Zijn heerlijkheid zal de hele aarde vullen (Num. 
14:21). 


Dit alles zal gebeuren volgens het patroon uit het verhaal van Jona. Jona 
leidde geen legers om Nineve te onderwerpen. Hij droeg alleen het 
zwaard van de Geest, hetzelfde zwaard waarmee ook wij de volkeren 
zullen onderwerpen. Het is een zwaard dat uit onze mond komt door 
het met kracht gesproken woord van God. 


Het patroon in Handelingen 


De Geest van God daalde neer op de discipelen in de bovenzaal op de 
Pinksterdag in Handelingen 2:1-3. Dit was de vervulling van het 
Pinksterfeest, het tweede grote feest van de Heer. Maar velen hebben 
gemist dat er een tweede uitstorting van de Heilige Geest plaatsvond in 


Handelingen 4:31, 


31 En toen zij gebeden hadden, werd de plaats waar zij bijeen waren 
geschud, en zij werden allen vervuld met de Heilige Geest en begonnen 


met vrijmoedigheid het woord van God te spreken. 


Dit profeteert van de uitstorting van de Heilige Geest die nog moet 
komen, de laatste beweging van God die samenhangt met het tweede 
werk van Christus. Die wordt gekenmerkt, niet door de gave van tongen, 
zelfs niet door vuurtongen, maar door het met vrijmoedigheid spreken 
van het woord van God. 


Dit wijst op het tweede werk van Jona, de profeet die met 
vrijmoedigheid het woord van God sprak tot het volk van Nineve. De 
resultaten die Jona in zijn tijd zag, profeteren in geringe mate van de 
resultaten die wij in onze eigen tijd zullen zien. 


|___De kavels 


Dus toen Jona 1:7 ons vertelt dat de zeelieden het lot wierpen en dat 
het lot op Jona viel, moeten we dit zien als een vervulling van Lev. 16:8, 
waar het lot werd geworpen om de twee bokken te bepalen. De twee 
bokken profeteren op hun beurt van de twee werken van Christus, en 
aangezien Jona "duif" betekent, moeten zij ook in verband worden 
gebracht met de twee duiven in Lev. 14:1-7, 


De profeet Jona is de belangrijkste profeet in de Bijbel die deze wetten 
illustreert en ons een profetisch verhaal geeft dat de betekenis van deze 
wetten onthult. Zonder het verhaal van Jona te begrijpen, zouden we 
moeilijk de twee bokken en twee duiven in het boek Handelingen 
kunnen zien. 


Hoofdstuk 5 


De oplossing 


Zoals we hebben gezien, wierp de kapitein van het schip loten om te 
zien wie de grote storm had veroorzaakt die het schip dreigde te laten 
zinken. Toen het lot uitwees dat Jona het probleem was, lezen we in 
Jona 1:8, 


8 Toen zeiden zij tot hem: "Zeg ons nu! Van wie is dit onheil afkomstig? 
Wat is uw beroep? En waar komt u vandaan? Wat is uw land? Van welk 
volk bent u?” 


Het lijkt erop dat veel van de zeelieden vragen stelden. Vers 9 geeft ons 
slechts een gedeeltelijk antwoord van Jona: 


9 En hij zei tegen hen: "Ik ben een Hebreeër, en ik vrees de Heer [Jahweh] 
God van de hemel, die de zee en het droge heeft gemaakt.” 


Jona zei veel meer dan dit, want het volgende vers vertelt ons dat hij 
uitlegde waarom hij naar Tarshish reisde: 


10 Toen werden de mannen zeer bevreesd, en zij zeiden tot hem: “Hoe 
hebt gij dit kunnen doen?" Want de mannen wisten dat hij vluchtte voor 
de aanwezigheid van de Heer, want hij had het hun verteld. 


Jona bekende dat hij gevlucht was voor de aanwezigheid van de Heer, 
en de zeelieden wisten dat dit de oorzaak was van hun rampspoed op 
volle zee. 


Jona, de Hebreeuwse 


Jona identificeerde zichzelf, niet als een man uit een stad in Zebulun, 
zelfs niet als een Israêliet, maar als een Hebreeër. Bullinger schrijft dit toe 
aan de taal die hij sprak, maar deze verklaring lijkt tekort te schieten 

aan een diepere waarheid. 


Een Hebreeër is letterlijk een immigrant, iemand die de oversteek 
maakt van het ene land naar het andere. Het woord is Ibriy, van Eber, de 
patriarch in Gen. 11:15-17, wiens naam “het gebied aan gene zijde" 


betekent. In Bijbelse zin zijn de nakomelingen van Eber Hebreeërs, en 
zo werd Abraham zelf een Hebreeër genoemd (Gen. 14:13). 


Abraham was geen Israëliet, want hij stamde niet af van zijn kleinzoon 
Jakob, die als eerste Israël werd genoemd. Abraham was ook geen Jood, 
want hij stamde niet af van Israëls zoon Juda. Hij was een Hebreeër. 


In bredere zin werden vele andere immigranten uit de Tigris- 
Eufraatvallei naar het land Syrië en Kanaân Hebreeërs (Habiru) 
genoemd, volgens de kleitabletten en stenen monumenten die door 
archeologen zijn opgegraven. Vanuit Bijbels perspectief was een 
Hebreeër echter in de eerste plaats een afstammeling van Eber (of 
Heber) en meer in het bijzonder van Abraham, de erfgenaam van het 
eerstgeboorterecht via dat geslacht. 


Vele jaren later, nadat Jezus was gekomen als de Middelaar van het 
Nieuwe Verbond, werd het boek Hebreeën geschreven om de weg te 
tonen aan allen die van het Oude Verbond naar het Nieuwe zouden 
kunnen immigreren. De term kreeg toen een grotere betekenis, want de 
oproep van Abraham om het land van zijn vader te verlaten en naar een 
nieuwe en onbekende plaats te gaan werd gezien als een model voor 
alle Joden die werden opgeroepen om hun religieuze praktijk van het 
Oude Verbond te verlaten en te immigreren naar een nieuwe manier 
van geestelijk leven in Christus. 


Maar wat heeft dit met Jona te maken? Waarom noemde Jona zichzelf 
een Hebreeër? 


Deze identificatie was deels ironisch en deels profetisch. De ironie zit in 
het feit dat Jona tegen de wil van God in naar Tarshish emigreerde. In 
dat opzicht leek Jona helemaal niet op Abraham, hoewel beiden naar 
het westen reisden. Abraham gehoorzaamde God; Jona was 
ongehoorzaam. 


Toch kon zelfs Jona's ongehoorzaamheid niet afwijken van het 
goddelijke plan, want dit leidde tot zijn roeping als type van Christus in 
zijn dood, begrafenis (in het hart van de aarde) en opstanding. Toen 
Jezus de profetie van Jona vervulde, toonde Hij de levensweg aan alle 
nieuwe Hebreeën die naar het Koninkrijk van God emigreerden. 


De God van de Hemel 


Jona identificeerde zijn God als Jahweh, de God van de hemel. Hij zei 
niet "de God van Abraham, Isaak en Jakob" (Exodus 3:15), en zelfs niet "de 
God van Israël" (Exodus 5:1), want hij richtte zich niet tot zijn eigen volk. 
Er was geen reden om de nadruk te leggen op de persoonlijke relatie of 
het verbond dat God met Israël had gesloten. In plaats daarvan noemde 
Jona Hem de God van de hemel om Hem te identificeren als de 
Schepper en de ware God van alle mensen. 


Bullinger wijst erop dat de specifieke term “God van de hemel" voor het 
eerst werd gebruikt in 2 Kron. 36:23, nadat zowel Israël als Juda 
gevangen waren genomen, de ene naar Assyrië en de andere naar 
Babylon. Hij zegt in zijn aantekeningen bij dit vers, 


“Het is de titel die eigen is aan de tijden van de heidenen, terwijl God 
handelt vanuit de hemel, en niet van tussen de Cherubijnen als Jehovah, 
de God van Israël, of als ‘de Heer van de hele aarde! (Zijn duizendjarige 
titel)” 


Zoals veel vorsten meer dan één titel hebben, die elk een andere relatie 
tot volkeren of naties beschrijft, zo heeft ook God zelf verschillende 
namen en titels. Hij was de God van Israël zolang Zijn aanwezigheid 
rustte op de Ark van het Verbond die zich in Israëls midden bevond. 
Maar Zijn aanwezigheid verliet Jeruzalem in Ezechiël 11:23 en rustte zes 
eeuwen lang op de Olijfberg. Later werd Zijn vertrek voltooid toen 
Christus veertig dagen na Zijn opstanding opsteeg van dezelfde berg 


(Handelingen 1:3, 9, 12). 


Bullinger zegt dat gedurende de tijd van de heidenen, Zijn titel De God 
van de Hemel is. Wanneer Christus dan terugkeert, zal Hij bekend staan 
als De Heer [Koning, Heerser, Eigenaar] van de gehele aarde. Hij was de 
God van Israël zelfs toen de Israëlieten in opstand tegen Hem waren; Hij 
is de God van de Hemel geweest terwijl de beestachtige naties, die het 
heersersmandaat hadden gekregen, Zijn wetten bleven negeren. Maar 
Hij zal alle dingen onder Zijn voeten brengen nadat Christus terugkeert 
om alle overweldigers omver te werpen en het Heersersmandaat te 
geven aan de heiligen van de Allerhoogste (Dan. 7:27). 


Ondertussen noemde Jona Hem Jahweh, de God van de hemel, om een 
beroep te doen op het begrip van de zeelieden voor de Schepper van 
“de zee en het droge land” (Gen. 1:10). Het feit dat hun schip midden op de 
volle zee heen en weer werd geslingerd, toonde aan dat dit de God was 
die de storm had gezonden als goddelijk oordeel over Jona. De God van 
de zee was niet Neptunus, maar Jahweh. 


Verder was Jona een profeet die niet alleen Christus 
vertegenwoordigde, maar ook Israël. Zijn opstandigheid weerspiegelde 
het hart van Israël. Zijn nationalisme weerspiegelde het bekrompen 
denken van de Israëlieten die God zagen als hun stamgodheid. Het 
oordeel (storm) zou spoedig over Israël zelf komen, en dan zouden de 
Israëlieten gedwongen worden Hebreeuwse immigranten te worden in 
andere landen. 


Maar de uiteindelijke oplossing was natuurlijk dat de Israëlieten - en alle 
volken met hen - zouden immigreren naar het hemelse “land” en de 
geestelijke "stad" die Abraham voorzag (Hebr. 11:16). De kaart die de 
weg naar dat land wees, kwam alleen door het Nieuwe Verbond, dat 
voor iedereen openstond en door geloof in Jezus Christus bereikbaar 
was. 


“Hoe kon je dit doen?” 


In Jona 1:10Toen de zeelieden Jona's bekentenis hoorden, waren ze 
boos en gefrustreerd en vroegen: “Hoe kon je dit doen?" In de KJV staat: 
“Waarom hebt gij dit gedaan?” 


Omdat het gesprek zo beknopt is, weten we niet of Jona het 
daadwerkelijk heeft uitgelegd of niet. Het is niet waarschijnlijk dat Jona 
tijd vond om hen een volledig antwoord te geven, aangezien de storm 
hen behoorlijk bezig hield. Vanuit het perspectief van de lezer krijgen 
we het antwoord op deze vraag pas in Jona 4:1-3. Daar zien we dat Jona 
een goed nationalist was en het niet eens was met Gods oordeel over 
het huis Israël. Hij wilde Nineve geen kans geven om zich te bekeren. 
Jona hoopte dat Assyrië voor zijn zonde zou worden vernietigd, want hij 
wilde dat Israël het oordeel zou ontlopen en Gods volk zou zijn, 
ondanks hun opstandigheid en voortdurende overtreding van zijn 
wetten. 


Jona wilde niet dat God Nineve zou redden, omdat hij wist dat de 
Assyriërs spoedig het Huis Israël zouden veroveren en deporteren. 
lronisch genoeg deporteerde Jona zichzelf toen als een teken van wat er 
met Israël zou gebeuren. Hij werd toen opgeslokt door de grote vis, die 
de dood van de natie voorstelde, zoals ook Hosea 8:38, 9 voorspelde, 


8 Israël is verzwolgen; zij zijn nu onder de volken als een vat waarin 
niemand zich vermaakt. ° Want zij zijn opgegaan naar Assyrië... 


Hosea 7:11 noemt Israël "een domme duif", dat wil zeggen een domme 
Jona. Het antwoord van Hosea op de vraag van de zeelieden “Hoe kon je 
dit doen?” was dus dat Jona zich dom gedroeg. Het bredere antwoord is 
dat Israël zelf dwaas was door te denken dat zij ongestraft Gods wet 
terzijde konden schuiven. 


Die dwaasheid is tot op de dag van vandaag doorgegaan. En elke 
generatie heeft zich afgevraagd waarom God de beestachtige naties 
heeft toegestaan over hen te heersen met onderdrukkende, door 
mensen gemaakte wetten en tradities. 


“Wat moeten we doen?” 


Jona 1:11 zegt, 


11 En zij zeiden tot hem: “Wat moeten wij met u doen opdat de zee voor 
ons rustig wordt?” Want de zee werd steeds stormachtiger. 


Het is interessant dat de zeelieden niet wisten wat ze met Jona aan 
moesten. Ze wisten niet welk oordeel ze moesten vellen dat de wet van 
Jahweh zou bevredigen voor Jona's ongehoorzaamheid. Maar Paulus 
vertelt ons het antwoord in Rom. 6:23, "het loon van de zonde is de dood." 


Als profetisch type van Israël was Jona schuldig aan zonde en ter dood 
veroordeeld. In zijn rol als profetisch type van Christus nam Jona de 
straf op zich voor de zonde van Israël en zelfs voor de zonde van de 
hele wereld (1 Johannes 2:2). 


Toen Jona zichzelf ter dood veroordeelde, profeteerde hij dat ook Jezus 
Christus vrijwillig zou komen om te sterven voor de zonde van de 
wereld. 


Er zijn twee manieren waarop mannen worden opgeroepen om zichzelf 
te veroordelen. De eerste is door middel van een blind oordeel, zoals 
we zien toen Nathan David confronteerde met zijn zonde met Bathseba 
(2 Sam. 12:5). Hetzelfde zien we in Matt. 21:40, 41, toen Jezus de 
Farizeeën vroeg te oordelen over de mannen die zich de wijngaard 
hadden toegeëigend. 


Het tweede is door een openlijk oordeel, zoals we zien in het geval van 
Jona, en ook bij alle berouwvolle zondaars die het met de wet eens zijn 
dat het vonnis van God rechtvaardig is. Paulus zegt in Rom. 7:12 en 22, 


12 Zo dan, de wet is heilig, en het gebod is heilig en rechtvaardig en 
goed…2? Want ik sluit mij met vreugde aan bij de wet van God in de 
innerlijke mens. 


We moeten er ook snel aan toevoegen dat het nauwelijks mogelijk is in 
te stemmen met het oordeel over onszelf, tenzij we ook begrijpen dat 
het oordeel niet het einde van de zaak is. Na de dood komt de 
opstanding. Het onderwerpen aan het vonnis van de wet wordt gevolgd 
door volledige vergeving. De dood is slechts tijdelijk; wat volgt is 
onsterfelijk leven. 


Ons wordt niet verteld of Jona begreep dat hij uit het waterige graf 
gered zou worden. Hij moet hier enig besef van hebben gehad, want hij 
was een type van Christus, en Jezus zag duidelijk voorbij het kruis naar 
de heerlijkheid die Hem te wachten stond aan de andere kant van het 
goddelijk oordeel. 


“Gooi me in de zee" 
In Jona 1:12 geeft de profeet hun het antwoord: 


12 En hij zei tegen hen: “Raap me op en gooi me in zee. Dan zal de zee voor 
jullie rustig worden, want ik weet dat door mij deze grote storm over 
jullie is gekomen.” 


Er zijn veel geestelijke principes te leren in deze instructie. Ten eerste, 
als opstandige profeet veroordeelde Jona zichzelf tot de dood in 
overeenstemming met de wet van God. Ten tweede profeteerde hij van 
Christus, die zou sterven om het volk te redden. (Merk op dat het de 


niet-Israëlitische zeelieden waren die gered moesten worden.) Ten 
derde zou deze actie de zee tot rust brengen. 


De zee staat voor “volken en menigten, en naties en tongen” (Openb. 17:15). 
Hun geweld en wetteloosheid wordt afgebeeld in Jesaja 57:20, 21 


20 Maar de goddelozen zijn als de golvende zee, want die kan niet stil zijn 
en haar wateren werpen afval en modder op. 2: “Er is geen vrede," zegt 
mijn God, “voor de goddelozen.” 


De innerlijke vrede van God die alle begrip en begrip te boven gaat, 
komt alleen door de dood van Christus. Alleen door zijn dood kunnen 
oorlogen ophouden. 


Verder wordt dit beginsel opnieuw uiteengezet toen Jezus over het 
water liep, want hoewel de zeeën in beroering waren, bleven ze kalm 
onder Zijn voeten. Toen Petrus, de zoon van Jona (Johannes 21:15), uit de 
boot stapte om Hem te ontmoeten, ervoer hij ook het kalme water, 
totdat hij zijn ogen van Jezus afhield en zich begon te richten op de 
woeste zee om hem heen. 


De boodschap is dus duidelijk. Als je Jezus in de stormachtige zee 
brengt, zullen de zeeën kalm worden. Op een secundair niveau, 
wanneer de overwinnaars (vertegenwoordigd door Petrus) uit de boot 
stappen en Hem tegemoet treden, zullen ook zij kalme wateren ervaren, 
zolang zij hun blik op Hem gericht houden. 


De kapitein objecten 


Jona 1:13 zegt, 


13 De mannen roeiden echter wanhopig om naar land terug te keren, 
maar dat lukte niet, want de zee werd nog stormachtiger tegen hen. 


We kunnen er zeker van zijn dat de matrozen zelf deze beslissing niet 
hebben genomen. De kapitein was een eerbaar man, en aangezien Jona 
zijn reis had betaald en verwachtte dat het schip hem naar Tarshish zou 
brengen, was de kapitein verplicht hem daarheen te brengen. Zijn 
bedoelingen waren goed, maar hij kon zich niet verzetten tegen het 
goddelijke plan, want hij was verwikkeld in het profetische drama, en 
een hogere wil dan de zijne leidde de gebeurtenissen. 


Jona 1:14, 15 gaat verder, 


4 Toen riepen zij de Here [Jahweh] aan en zeiden: "Wij bidden ernstig, 
Here, laat ons niet omkomen vanwege het leven van deze man, en leg 
geen onschuldig bloed op ons; want Gij, Here, hebt gedaan wat U 
behaagt." ‘5 En zij raapten Jona op, wierpen hem in de zee en de zee hield 
op met razen. 


In Jona's laatste momenten op het schip overtuigde hij de bemanning 
om te bidden tot Jahweh, de God van Israël. Met tegenzin gooiden ze de 
profeet in zee. Daarmee vertolkten ze niet de profetische rol van de 
overpriesters en Farizeeën die Jezus ter dood veroordeelden. Evenmin 
vertolkten zij de rol van de misleide menigte die eiste: “Kruisig Hem!" 
([ohannes 19:15). 


In plaats daarvan aanvaardden de kapitein en de bemanning van het 
schip Jona's zelfopoffering, en daarmee speelden zij de rol van hen die 
later Jezus' offer aan het kruis zouden aanvaarden. De bemanning bad 
tot Jahweh; de opperpriesters niet. In Jezus' gelijkenis van de wijngaard 
zeggen de mannen (de overpriesters) in Matt. 21:38: "Dit is de Erfgenaam; 
kom, laten we hem doden en zijn erfenis in beslag nemen.” Hun bedoeling was 
zich de wijngaard (Koninkrijk) toe te eigenen voor hun eigen gewin, 
terwijl de bemanning van het schip een dergelijk motief niet had. 


Conversie 


Jona 1:16 zegt, 


16 Toen vreesden de mannen de Heer [Jahweh] zeer, en zij brachten de 
Heer een offer en legden geloften af. 


De Heer vrezen vanuit vleselijk oogpunt is bang zijn voor Hem. Maar nu 
de liefde alle vrees begint te verdrijven, betekent de vrees voor de Heer 
dat men Hem eerbiedigt, ontzag voor Hem heeft, en vooral, dat men Zijn 
recht erkent om gehoorzaamd te worden. Janweh heeft het recht over alle 
naties te heersen. 


We weten niets over het leven van de matrozen na deze grote bekering. 
Probeerden ze de wetten van God te leren? Is de herinnering na verloop 
van tijd vervaagd? Keerden ze terug naar het heidendom? Dat wordt 


ons niet verteld. Maar het bijbelse doel van dit verhaal is te laten zien 
dat wanneer mensen het offer van Christus aanvaarden, zij zich 
bekeren. 


Hun "gelofte" om Hem te dienen is in wezen dezelfde gelofte die Israël 
aflegde aan de voet van de berg Horeb, toen zij in Exodus 19:8 zeiden: 
“Alles wat de Heer gesproken heeft, zullen wij doen!" Hoewel dit slechts een 
gelofte van het Oude Verbond is, die nooit in zijn geheel kan worden 
vervuld, was het aanvaardbaar in die tijd en dat tijdperk, want het was 
het begin van een relatie met Jahweh. Na verloop van tijd zou die relatie 
natuurlijk een upgrade nodig hebben. 


Tijd in het graf 
Jona 1:17 zegt, 


17 En de Heer stelde een grote vis [gadole dag] aan om Jona op te slokken, 
en Jona was drie dagen en drie nachten in de maag [meah] van de vis. 


Het woord dat vertaald is met “maag” (NASB) of "buik" (KJV) is meah, van 
een stamwoord dat “zacht” betekent. Het verwijst naar de “zachte 
onderbuik," of interne organen. Sommigen zeggen dat hij in de 
luchtinlaatklep van de walvis werd gezogen, waar hij voldoende lucht 
zou hebben om te overleven. Anderen zeggen dat hij werd opgeslokt in 
de maag van de walvis, wat beter past bij het profetische type van “het 
hart van de aarde" (Matt. 12:40). 


Ferrar Fenton omzeilt het probleem door te zeggen dat De Grote Vis de 
naam was van een passerend schip dat hem redde en hem drie dagen 
en nachten in zijn ruim vervoerde alvorens hem op het land te lozen. 
Als dat zo is, dan stelt de naam van het schip Nineve, “Visstad”, voor als 
profetisch type. Natuurlijk hangt de waarheid van de boodschap niet af 
van het type "vis", anders dan het verband met Nineve. 


Drie dagen en drie nachten 


Er is waarschijnlijk geen profetie die meer omstreden is dan die over 
Jona die drie dagen en drie nachten in de buik van de walvis verbleef. 
Het belang ervan is tot een hoogtepunt opgevoerd door hen die Jezus’ 


hele bediening baseren op zijn 72 uur durende verblijf in het graf, wat 
hun interpretatie is van Matt. 12:40, 41. 


Het grootste probleem is natuurlijk dat Matt. 12:40 de enige keer is dat 
Jezus zei dat Hij “drie dagen en drie nachten" in het graf zou liggen. In 
wezen citeerde hij Jona 1:17. Maar bij alle andere gelegenheden zei Hij 
21 keer dat Hij op de derde dag zou opstaan. De eerste keer dat dit 
wordt vermeld is in Matt. 16:21, 


21 Vanaf die tijd begon Jezus Christus zijn discipelen te tonen dat Hij naar 
Jeruzalem moest gaan en vele dingen moest ondergaan van de oudsten 
en overpriesters en schriftgeleerden, en gedood moest worden, en op de 


derde dag moest worden opgewekt. 
Een ander voorbeeld staat in Lucas 18:32, 33, 


32 Want Hij zal worden overgeleverd aan de heidenen, en bespot en 
mishandeld en bespuwd worden;23 en nadat zij Hem gegeseld hebben, 
zullen zij Hem doden; en de derde dag zal Hij opstaan. 


In Lucas 13:32 definieert Hij deze uitdrukking, zeggende, 


32 En Hij zei tegen hen: "Ga en vertel die vos [Herodes]: “Zie, Ik drijf 
vandaag en morgen demonen uit en verricht genezingen, en de derde dag 
bereik Ik Mijn doel. 


Met andere woorden, "vandaag" is inbegrepen in de telling van de tijd 
tot de derde dag. De derde dag is de dag na morgen, en dit is de 
gebruikelijke manier waarop de Hebreeën de tijd telden. 


Dus tenzij we bereid zijn het helemaal te negeren, moeten we ofwel 
proberen de 21 uitspraken zo te interpreteren dat ze overeenkomen 
met een periode van 72 uur, ofwel kunnen we de enkele uitspraak “drie 
dagen en drie nachten" zo interpreteren dat ze overeenkomt met de 
andere 21 uitspraken. 


“Dag en nacht" is een Hebreeuws idioom dat continue tijd betekent. Met 
andere woorden, noch Jona noch Jezus verbleven drie dagen in het hart 
van de aarde, terwijl ze 's nachts werden vrijgelaten. Hun beproevingen 
waren zonder onderbreking, zowel overdag als 's nachts. 


Dit idee zien we in Esther 4:16, waar de koningin de mensen vraagt om 
voor haar te vasten, en zegt: “eet en drink niet gedurende drie dagen, dag en 
nacht.” Dan lezen we in Esther 5:1: "Op de derde dag” kwam Esther voor 
de koning. Ze wachtte geen 72 uur. 


Evenmin lag Jezus 72 uur in het graf. De vroege kerk was unaniem in 
haar opvatting dat Jezus opstond in de vroege ochtend van de derde 
dag. Het idee dat dit in tegenspraak zou zijn met Jezus’ uitspraak over 
“drie dagen en drie nachten" kwam niet eens bij hen op, want zij wisten dat 
dit een Hebreeuws idioom was en geen uitspraak over 72 uur. 


Hoofdstuk 6 


Jona in Sheol 


Toen Jona in de zee werd geworpen - op zijn aandringen - betekende 
dat meer dan de dood van Christus. Het voorspelde ook de verwerping 
van Christus, dat wil zeggen, het “verstoten worden". We kunnen Zijn 
verwerping niet los zien van Zijn dood, want zonder verwerping zouden 
ze Hem nooit gekruisigd hebben. Zijn dood was nodig om het probleem 
van de onrustige zee van de mensheid en het goddelijk oordeel op te 
lossen. 


Bovendien bracht de bemanning toen “offers aan de Here en deed geloften” 
(Jona 1:16), en dit voorspelde de bekering en het herstel van de naties 
terug naar God. Aangezien dit niet-Israëlieten waren die offers brachten 
aan de God van Israël, toont dit aan dat de reikwijdte van dit herstel 
universeel is, niet alleen nationaal. 


Deze scène was ook de voorbode van de bekering van de stad Nineve, 
die ons het resultaat van het werk en de climax van de profetie zelf 
geeft. Het volk van Nineve was geen Israëliet. 


Jona's gebed in Sheol 


Het tweede hoofdstuk van Jona geeft zijn gebed in de grote vis. Jona 2:1, 
2 zegt 


1 Toen bad Jona tot de Heer zijn God vanuit de maag van de vis? en hij zei: 
“Ik riep uit mijn nood tot de Heer, en Hij antwoordde mij. Ik riep om hulp 
vanuit de diepte van Sheol; Gij hebt mijn stem gehoord.” 


Omdat Jona achteraf zijn getuigenis schreef, kon hij de lezers vertellen 
dat God hem hoorde en zijn gebed verhoorde. 


De buik (meah, “binnenste delen") van de vis wordt “de diepte van 
Sheol" genoemd. Het Hebreeuwse woord sheol wordt vaak vertaald als 
“hel, maar het wordt beter weergegeven als "graf, een kuil waar de 
doden worden bijgezet”. Het oude Engelse woord "hell" verwees 
oorspronkelijk naar een “bedekking”, nog steeds te zien in ons woord 
helm (bedekking voor het hoofd). Vroeger helden boeren aardappelen, 


door ze in de wortelkelder op te slaan. Een helling is een horige of slaaf, 
iemand die onder gezag staat, of gedekt wordt door een meester of 
eigenaar. 


Het Hebreeuwse woord sheol is in de Septuagint in het Grieks vertaald 
als hades. Vandaar dat het Nieuwe Testament hades gebruikt als 
equivalent voor sheol in het Oude Testament. Paulus gebruikt de term 
slechts één keer in al zijn brieven: 1 Kor. 15:55 (KJV), 


55 OQ dood, waar is uw angel? O graf [hades], waar is uw overwinning? 


Paulus spreekt veel over de dood zelf, maar hij heeft niets te zeggen 
over de hades, anders dan dat hij die behandelt als een verslagen vijand. 
Dit is misschien ongelukkig vanuit ons gezichtspunt, want er is veel 
misverstand ontstaan toen de kerk de hel herdefinieerde van een graf 
naar een plaats van brandende kwelling. 


Maar zo'n verbranding zien we niet in Jona's sheol. Het stelt slechts de 
plaats van de dood voor. Sommigen houden vol dat Jona werkelijk 
moest sterven om een type van Christus te zijn, maar het is nauwelijks 
nodig om de metafoor zo ver door te trekken. Evenzo gaat een poging 
om uit Jona's ervaring te bewijzen dat de doden bij bewustzijn zijn, de 
strekking van de profetie te buiten. 


Wat betreft Jezus’ ervaring bij het vervullen van de profetie, lezen we in 
The Emphatic Diaglott Petrus' woorden in Handelingen 2:29-32, 


29 Broeders! Ik mag met vrijheid tot u spreken over de aartsvader David, 
dat hij zowel gestorven als begraven is, en zijn graf is tot op heden onder 
ons. 3° Hij was dus een profeet en wist dat God hem met een eed had 
gezworen dat hij uit de vrucht van zijn lendenen iemand op zijn troon 
zou doen zitten;3!, terwijl hij over de opstanding van de Messias sprak, 
dat hij niet in de hades achterbleef en zijn vlees geen verderf zag. 3 Maar 
God heeft deze Jezus opgewekt, waarvan wij getuigen zijn. 


De Diaglott zegt in zijn interlineaire tekst dat hades "onzichtbaarheid" 
betekent. De aantekeningen van de Concordant Version zeggen dat het 
meer is dan onzichtbaarheid. Zij gebruiken de term “onwaarneembaar”, 
om alle vormen van gewaarwording uit te sluiten wanneer men over de 
dood spreekt. 


Natuurlijk, omdat het de ziel is (niet de geest) die naar sheol of hades 
gaat, zijn de termen van toepassing op zielsbelevingen die de vijf 
zintuigen omvatten. De ziel sterft inderdaad, zoals we lezen in Ezechiël 
18:4"de ziel die zondigt zal sterven.” Het is niet alleen het lichaam dat 
sterft, maar ook de ziel, want de ziel is vleselijk en is de identiteit van de 
eerste Adam die ter dood werd veroordeeld in Gen. 2:17, waar God zei: 
“je zult zeker sterven” 


De geest daarentegen keert terug naar God, want Prediker 12:7 zegt, 


7 Dan zal het stof terugkeren naar de aarde zoals het was, en de geest zal 
terugkeren naar God die het gaf. 


Wij zijn geest, ziel en lichaam, en elk heeft een eigen bewuste geest. Het 
lichaam heeft een brein; de ziel heeft een vleselijke geest, en de geest 
heeft een geestelijke geest. Het bewustzijn van lichaam en ziel sterft, 
maar het bewustzijn van de geest ondergaat niet hetzelfde lot, maar 
keert terug naar God, zijn plaats van oorsprong. De dood is een terugkeer 
naar de plaats waar elk deel van ons wezen is ontstaan. 


De ziel ontstond toen de adem (Geest) van God in het stof van Adams 
lichaam werd geblazen. Wanneer de Geest het lichaam verlaat, treedt 
de dood in, want Jakobus 2:26 zegt: “Het lichaam zonder de geest is dood.” 
Wanneer de geest het lichaam verlaat, keert de ziel terug naar de staat 
van onwaarneembaarheid, of hades. Dit deel van ons kan pas weer bij 
bewustzijn komen bij de opstanding, wanneer geest en lichaam weer 
verenigd worden om een nieuwe ziel voort te brengen. Deze nieuwe ziel 
blijft op haar rechtmatige plaats, die ondergeschikt is aan het gezag van 
de geest. 


Dus Jona, het type van Christus, werd opgewekt uit Sheol, zoals hij zegt. 
Zijn "opstanding" uit de buik van de vis en het waterige graf was een 
voorbode van Christus’ eigen opstanding in vervulling van de eed die 
God aan David had afgelegd om niet in sheol/hades achtergelaten te 
worden. Die eed gold zowel voor David als voor Jezus, en geldt ook voor 
de hele mensheid (Openb. 20:5, 12). 


In de diepte geworpen 


Jona 2:3 gaat verder, 


3 “Want Gij hadt mij in de diepte geworpen, in het hart der zeeën, en de 
stroom overspoelde mij. Al Uw brekers en golven gingen over mij heen.” 


De term “hart der zeeën" wordt vaak gebruikt in Ezechiël 27 en 28 
wanneer gesproken wordt over de omverwerping van de koning van 
Tyrus. Aan de oppervlakte verwijst het naar het "midden" van de zee, 
zoals het vertaald is in de KJV. Maar op een dieper niveau suggereert 
het dat de koning van Tyrus in het hart van de zee der volkeren zat, want 
Openb. 17:15 zegt dat de wateren “volken en menigten, en naties en tongen 
zijn.” Vandaar dat deze koning en zijn hoogmoedige handelingen het 
hart vertegenwoordigen van alle vleselijke naties die God niet kennen. 


Zo werd Jona geworpen in het hart van de zeeën, waar ook de koning 
van Tyrus metaforisch werd afgebeeld. Hij werd in de sheol geworpen, 
waar alle zondaars heengaan, niet alleen vanwege zijn persoonlijke 
zonde, maar als vertegenwoordiger van het volk Israël, dat spoedig ook 
zou worden uitgeworpen en opgeslokt door Nineve, of “Vissenstad", 


Maar het goede nieuws is dat Jona op een ander niveau ook Christus 
vertegenwoordigde, die in sheol werd geworpen om de straf te betalen 
voor de zonde van Israël en de hele wereld (1 Johannes 2:2). 


De dood is een tijd van breken. Dus Jona 2:3 zegt: “Al uw brekers en golven 
gingen over mij heen.” Het Hebreeuwse woord "brekers" is mishbar, van 
het grondwoord shabar, "breken, in stukken breken”. Het is een 
interessante woordkeuze, want Jona's eigen wil werd ook gebroken. 


De leer in het Nieuwe Testament over het ter dood brengen van de 
oude mens, of het kruisigen van het vlees, gaat eigenlijk over het breken 
van de wil van de oude mens van het vlees om die ondergeschikt te 
maken aan de wil van de geestelijke mens, dat wil zeggen de Nieuwe 
Scheppingsmens. Dus wanneer wij zelf sterven aan het vlees, komen 
Gods "brekers" om de vleselijke wil te breken. 


Uitwijzing en hoop 
Jona 2:4 zegt, 


4 “Dus zei ik: ‘Ik ben uit Uw zicht verdreven. Toch zal ik weer naar Uw 
heilige tempel kijken." 


Midden op zee, ver van zijn vaderland, ver van de tempel in Jeruzalem, 
moet Jona zich verloren hebben gevoeld. Hij wist inmiddels dat hij 
verkeerd had gehandeld, en hij had alle reden om vol wanhoop te zijn 
over zijn uitzichtloze situatie. Maar ondanks alles had Jona de 
openbaring dat de God van Israël een God van barmhartigheid was. 
Ergens wist hij ook dat God nog niet klaar met hem was. 


Naar de tempel kijken betekent waarschijnlijk de hand uitsteken naar 
de God voor wie hij op de vlucht was. Met andere woorden, op dat 
moment stopte hij met rennen. Hij kon niet verder, want hij had het 
einde van zichzelf bereikt. Hij zat vast en de hoop om Tarshish te 
bereiken was vervlogen. Misschien betekent dit ook dat hij een 
openbaring had dat hij de tempel in Jeruzalem weer zou zien. Dat weten 
we niet. 


Maar ondertussen was Jona's toestand hopeloos. Jona 2:5 zegt, 


5 “Het water omvatte me tot de dood. De grote diepte overspoelde me, 
onkruid zat om mijn hoofd. 


Jona had “onkruid” om zijn hoofd gewikkeld. Jezus had “een 
doornenkroon" (Matt. 27:29). Jona 2:6 vervolgt, 


6 Ik daalde af naar de wortels van de bergen. De aarde met haar spijlen 
[beriyach, “grendel, dwarsbalk, spijl aan een poort] was voor altijd om 
mij heen [olam], maar Gij hebt mijn leven uit de kuil opgewekt, o Heer 
mijn God.” 


Jona zat “achter de tralies" in de zin dat hij zich niet uit de situatie kon 
losmaken. De kuil was zo diep dat hij “de wortels van de bergen" kon zien. 
Hij zat er “voor altijd”, zeggen veel vertalingen. Het Hebreeuwse woord 
olam betekent echter niet “voor altijd”. Het komt van het grondwoord 
alam, “verbergen”. 


Olam is een verborgen, of onbekende tijdsperiode. Het is onbepaald, 
niet oneindig. In dit geval was olam slechts drie dagen. Maar Jona wist 
niet hoe lang hij in het graf zou blijven, want zijn tijd in de vis was voor 
hem verborgen. Ongetwijfeld kon hij, nadat hij de kust had bereikt, 
achterhalen dat hij drie dagen in de vis had gezeten. 


Misschien gebruikte Jona het woord olam om een dubbele betekenis te 
suggereren. Toen hij voor een verborgen tijd in het hart van de zeeën 
was, was hij ook alleen en verborgen voor het zicht van alle mensen. 
Toch bleef er hoop, hoewel tot dat moment verborgen in zijn hart. 


Jona herinnert zich 
Jona 2:7 zegt, 


7 Terwijl ik wegzakte, dacht ik aan de Heer, en mijn gebed kwam tot U, in 
Uw heilige tempel. 


Toen Jona het bewustzijn verloor, gingen zijn gedachten uit naar de 
tempel van God in Jeruzalem. In gedachten bad hij naar die tempel, en 
de Heer verhoorde zijn gebed. Het was alsof Jona naar de tempel was 
gekomen, hoewel hij ver weg was in het midden van de zee. Misschien 
had hij een buitenlichamelijke ervaring, waarbij zijn geest werd 
meegenomen naar de tempel in Jeruzalem, terwijl hij zijn lichaam 
achterliet. 


Barmhartigheid en correctie 
Jona 2:8 gaat verder, met een citaat uit de KJV, 


8 Zij die leugenachtige ijdelheden [lege ijdelheid of ijdele afgoden] in 
acht nemen, verzaken hun eigen barmhartigheid [chesed]. 


Dr. Bullinger zegt dit over het Hebreeuwse woord chesed (of hesed): 


barmhartigheid. Heb. hesed. Een homoniem met twee betekenissen: (1) 
goedertierenheid en (2) correctie, of kastijding. een boosaardig iets dat 
straf oplevert. 


In Gen. 24:12 bidt Abrahams rentmeester om “chesed te tonen aan mijn 
meester Abraham." Het was een gebed om liefdevolle vriendelijkheid of 
barmhartigheid, geen gebed om correctie. 


Maar in Lev. 20:14 wordt chesed vertaald als “goddeloosheid” (KJV) of 
“onzedelijkheid" (NASB) die beoordeeld of gecorrigeerd moest worden. 
Het woord wordt opnieuw gebruikt in Lev. 20:17, waar de NASB het 
weergeeft als “schande”. 


Jona gebruikt de term om een dubbel idee uit te drukken. Ten eerste 
verlaten zij die afhankelijk zijn van ijdele afgoden (of hartafgoden) de 
barmhartigheid en de goedertierenheid van God - zoals hijzelf al had 
gedaan. De afgod in zijn hart had hem doen vluchten in plaats van het 
woord aan Ninevé te verkondigen. Hij wilde niet dat Ninevé de 
goedertierenheid van God zou zien (Jona 4:2). Hij wilde dat God Nineve 
zou oordelen. 


De eerste les (waarschuwing) is dus dat afgoderij van het hart ons 
verhindert de barmhartige natuur van God te begrijpen. Als mensen de 
aard van God niet begrijpen, zijn ze geneigd om zondaars te 
veroordelen die zeker geoordeeld zouden moeten worden! 


De tweede les is dat zij die afgoden in hun hart hebben, Gods correctie 
door middel van tucht of oordeel in de wind slaan. Met andere 
woorden, zij weigeren gecorrigeerd te worden. In het geval van Jona 
weigerde hij correctie totdat hij wist dat hij in zee geworpen moest 
worden. 


Een afgod van het hart is elk verborgen motief of verlangen dat ons 
verhindert de waarheid te zien of God te zien zoals Hij werkelijk is. 
Verkeerde of verwrongen opvattingen over Gods wet, het oordeel en de 
in de wet ingebouwde genadefactoren (zoals het Jubeljaar) zijn allemaal 
bewijzen van afgoderij van het hart. Om dergelijke afgoden omver te 
werpen moet het probleem worden blootgelegd, want zodra iemand 
het probleem ziet, storten de afgoden ineen. Afgoden van het hart 
vereisen geheimhouding om de controle te behouden. Als ze eenmaal 
bekend zijn, verliezen ze hun greep op de harten van de mensen. 


De openbaring van Jona 


Deze les in Jona 2:8die verbonden is met het homoniem chesed, is 

misschien wel het hoofdthema, de les en het doel van het boek Jona. 
Het boek gaat over de barmhartigheid van God jegens Nineve, en het 
doel van correctie en oordeel. De oordelen van God zijn niet bedoeld 
om te vernietigen, maar om te corrigeren. Om deze reden Jesaja 26:9 
“want als de aarde Uw oordelen ondergaat, leren de bewoners van de wereld 


gerechtigheid.” 


Het oordeel komt niet van een wraakzuchtige God, noch van een God 
van rechtvaardigheid los van barmhartigheid en liefde. Zeker, God is 
rechtvaardig, maar wat Zijn natuur betreft: “God is liefde" (1 Johannes 
4:8). Daarom worden al Zijn oordelen in de eerste plaats toegepast door 
een God van Liefde. God heeft de wet opgebouwd uit het principe van 
de liefde, die nooit eindigt en die altijd een manier vindt om uiteindelijk 
te slagen. 


Dus, zoals we zullen zien, wordt aan de hele stad Nineve de 
barmhartigheid en liefde van God getoond. Jona had hier nog steeds 
een probleem mee, want hij geloofde in de rechtvaardigheid van God, 
maar hij was het nog steeds niet eens met de universele toepassing van 
Gods liefde en barmhartigheid. 


Om de les van Jona echt te begrijpen, moeten we inzien dat de oordelen 
van God corrigerend en correctief zijn. Ze zijn bedoeld om zonde en 
vlees te vernietigen om alle mensen weer tot God terug te brengen. Het 
succes van dit goddelijke doel hangt niet af van de wil van de mens, 
noch van de mate waarin de mens zijn roeping vervult. Het succes is 
volledig gebaseerd op het vermogen van God om Zijn geloften, eden en 
beloften na te komen. 


Zij die het goddelijke plan alleen zien in termen van het vermogen van 
de mensen om hun geloften van gehoorzaamheid te vervullen, kunnen 
niet begrijpen hoe God eigenlijk de hele schepping zou kunnen redden. 
Zij geloven gewoonlijk dat God het zou kunnen, maar dat Hij zijn macht 
heeft beperkt door de “vrije wil" aan de mensen te delegeren en hun 
redding afhankelijk te maken van hun eigen keuzes. 


Zo'n plan heeft natuurlijk geen kans van slagen. Maar gelukkig heeft 
God weliswaar gezag gedelegeerd, maar nooit zijn soevereiniteit 
prijsgegeven. Zijn beloften hangen niet af van de wil van de mens, maar 
uitsluitend van Zijn eigen wil. 


Het boek Jona gaat dus eigenlijk over het herstel van alle dingen, dat 
vanaf het begin in de Schrift voorkomt, maar dat nauwelijks werd 
begrepen totdat de apostelen erover schreven. De komst van Christus 
en het werk dat Hij deed aan het kruis was de belangrijkste stap die God 
nam door de raad van zijn eigen wil om in te grijpen in de geschiedenis. 


Dit was echter niet het enige ingrijpen, want Hij liet het lot van de 
wereld niet in handen van onvolmaakte mensen. Hij zal blijven 
ingrijpen. Er komt een tweede komst, die gepaard gaat met een 
opstanding van overwinnaars. Later, bij de Grote Witte Troon, zal Hij alle 
doden oproepen en zich aan allen openbaren. Dan zal elke knie zich 
buigen en elke tong Hem als Heer belijden (Fil. 2:10, 11). 


Met andere woorden, zij zullen zich allen onderwerpen aan het 
rechtvaardig oordeel van de “vurige wet" (Deut. 33:2, KJV). Zij zullen het 
oordeel niet ontlopen, maar toch rechtvaardigheid leren (Jesaja 26:9) 
tijdens dat laatste Tijdperk. 


Aan het einde van dat tijdperk van oordeel zal er een 
scheppingsjubileum zijn, waarbij alle zondeschuld zal worden 
kwijtgescholden, zodat de hele schepping kan worden vrijgemaakt in de 
heerlijke vrijheid van de kinderen van God (Rom. 8:21). Dan zullen alle 
dingen onder Zijn voeten worden gelegd, zodat God alles in allen zal zijn 
(1 Kor. 15:28), en dit zal het tijdstip zijn waarop de rest van Gods 
beloften wordt vervuld. 


Jona's offer 
Jona 2:9 zegt, 


9 Maar ik zal U offeren met de stem van dankbaarheid. Wat ik heb 
gezworen zal ik betalen. Redding is van de Heer. 


Jona was niet in staat een offer te brengen in de tempel in Jeruzalem. 
Maar hij wist dat God dankoffers accepteerde, zelfs vanuit de buik van 
de walvis. Hij wist dat God geen waarde hechtte aan dierlijke offers op 
zich. Hij wist dat het ware offer uit het hart kwam. Daarom deed hij wat 
hij kon doen. 


Hosea 6:6 (KJV) zegt, 


6 Ik verlang genade [chesed] en geen offer, en de kennis van God meer dan 
brandoffers. 


Jesaja 1:11 echoot dit, en zegt, 


11 "Wat zijn uw menigvuldige offers aan Mij?” zegt de Heer. "Ik heb 
genoeg aan brandoffers van rammen en het vet van runderen. En Ik heb 
geen behagen in het bloed van stieren, lammeren of geiten.” 


Jona begreep dit. Hij wist dat hij niet naar Jeruzalem hoefde te gaan om 
een offer te brengen, noch hoefde hij het bloed van stieren, lammeren 
of geiten te offeren opdat God hem zou horen. Nog belangrijker is het 
feit dat Jona "de stem der dankzegging" bracht. Daar, in de buik van de 
grote vis, verloren op zee, dankte hij God, en zijn offer werd aanvaard! 


Geen wonder dat de apostel Paulus ons in 1 Thess. 5:18, “dankt in alles.” 
Er is echt geloof voor nodig om God voor alles te danken. We denken er 
vaak aan God te danken voor de goede dingen in het leven - en dat 
zouden we ook moeten doen - maar het meest waardevolle in de 
wereld is dankzegging voor tegenspoed in ons leven. Zo'n geloof gaat in 
tegen de menselijke natuur. Het is in feite een daad van spiritualiteit 
van de Nieuwe Schepping Mens. 


Jona's redding 


Jona 2:9 zegt: "Redding komt van de Heer.” Het Hebreeuwse woord dat 
“redding” betekent is yeshua, de Hebreeuwse naam van Jezus. Elke keer 
dat het woord yeshua in het Oude Testament wordt gebruikt, is het een 
profetische verwijzing naar Jezus op de een of andere manier. 


Dit werd begrepen door Simeon, toen hij Jezus in zijn armen nam en in 
Lucas 2:29, 30 zei, 


29 Nu, Heer, laat Gij Uw dienaar in vrede vertrekken, naar Uw woord;3° 
want mijn ogen hebben Uw heil gezien. 


Toen Simeon zijn ogen op Jesjoea-Jezus vestigde, werd de belofte van 
God aan hem vervuld, want zijn ogen hadden Gods Jesjoea gezien. 


Later bereidde Johannes de Doper de weg voor de Messias en vervulde 
daarmee de profetie van Jesaja. Lucas 3:6 zegt, 


6 En alle vlees zal de redding van God zien. 


Inderdaad, alle vlees zal de Jesjoea van God zien. Ze zullen Hem 
herkennen als Koning. Zij zullen Hem belijden als Heer. Ze zullen 
uiteindelijk hun knieën voor Hem buigen. Er staat geschreven. 


Jona 2:10 besluit het hoofdstuk met de woorden, 
10 Toen beval de Heer de vis, en deze braakte Jona op het droge. 


Dit was de opstanding van de profeet tot nieuw leven. 


Hoofdstuk 7 


Jona predikt tot Nineve 


Na Jona's bevrijding van de grote vis, riep God hem een tweede keer. 
Jona 3:1, 2 zegt, 


1 Het woord van de Heer kwam nu voor de tweede maal tot Jona, 
zeggende:? “Sta op, ga naar de grote stad Nineve en verkondig haar de 
verkondiging die ik u zal doen.” 


Hiermee begint de profetie over het tweede werk van Christus, dat zou 
plaatsvinden na de opstanding en hemelvaart van Jezus. Het houdt 
rechtstreeks verband met de tweede duif in Lev. 14:4 en de tweede geit 
in Lev. 16:7, de eerste om genezing te brengen aan onze door dood 
aangetaste (sterfelijke) zielen, en de tweede om de zonde weg te 
nemen. 


Maar dit voorspelt ook dat het evangelie zal uitgaan om de naties te 
bekeren - precies die naties die als Gods vijanden werden beschouwd, 
die Israël in gevangenschap hadden gebracht. Het verhaal helpt de 
liefde van God te definiëren, zoals Paulus die definieert in Rom. 5:8 en 
10, 


8 Maar God bewijst zijn eigen liefde jegens ons, doordat Christus, toen wij 
nog zondaars waren, voor ons gestorven is…t° Want als wij, toen wij 
vijanden waren, met God verzoend zijn door de dood van zijn Zoon, des 
te meer zullen wij, nu wij verzoend zijn, gered worden door zijn leven. 


Dit soort liefde is de grondslag voor het herstel van alle dingen en de 
redding van alle mensen, die Paulus later in hetzelfde hoofdstuk 
uiteenzet (Rom. 5:15-20). 


Jona's boodschap 


Jona 3:3, 4 zegt, 


3 Dus stond Jona op en ging naar Nineve volgens het woord van de Heer. 
Nu was Nineve een buitengewoon grote stad, drie dagen lopen. * Toen 
ging Jona door de stad op een dag lopen; en hij riep uit en zei: “Nog 
veertig dagen en Nineve zal omvergeworpen worden.” 


Hier staat niet dat Jona er drie dagen over deed om van Israël naar 
Nineve (het huidige Mosul) te gaan. Het zou hem enkele weken hebben 
gekost om zo ver te lopen. Er staat dat Ninevé zo groot was dat het drie 
dagen duurde om het te omvatten, dat wil zeggen, om er omheen te 
lopen. 


Op 26 juli 2014, nadat ISIS de controle over de stad Mosul had 
overgenomen, vernietigden zij de graven van Jona en Daniël. Drie jaar 
later nam de Iraakse regering Mosul terug, te midden van veel 
vernietigende straatgevechten. In zekere zin zouden we kunnen zeggen 
dat Mosul-Nineveh was verwoest, zoals Jona had voorspeld. Maar in 
2017 werd het heroverd, en de wederopbouw kan worden gezien als 
een soort wederopstanding. 


Het is mogelijk dat de dood en opstanding van Mosul een modern teken 
is van een spoedig komend wereldwijd berouw en opwekking als de 
Geest van God over de naties wordt uitgestort. 


Het berouw van Nineve 


Jona 3:5 zegt, 


5 Toen geloofde het volk van Ninevé in God en zij riepen op tot vasten en 
trokken een zakdoek aan, van de grootste tot de minste van hen. 


Het volk had vertrouwen in God, zoals blijkt uit het feit dat het het 
woord van de profeet geloofde. Het woord aman is hetzelfde woord dat 
in Gen. 15:6 wordt gebruikt om Abrahams geloof in de belofte van God 
te beschrijven: 


6 Toen geloofde hij in de Heer en Hij rekende het hem toe als 
gerechtigheid. 


De wijze van bekering in Nineve wordt in de volgende verzen nader 
toegelicht. Jona 3:6-9 zegt, 


6 Toen het woord de koning van Nineve bereikte, stond hij op van zijn 
troon, legde zijn kleed van zich af, bedekte zich met een zakdoek en ging 
op de as zitten. 7? En hij vaardigde een proclamatie uit en zei, 


“In Nineve door het decreet van de koning en zijn edelen: Laat mens, 
dier, kudde of kudde niets proeven. Laat ze niet eten of water drinken. 8 
Maar mens en dier moeten zich met rouwgewaad bedekken; en laat de 
mensen God ernstig aanroepen opdat ieder zich bekeert van zijn boze 
weg en van het geweld dat in zijn handen is. ° Wie weet zal God zich 
bekeren en zijn brandende woede intrekken, zodat wij niet zullen 
omkomen.” 


Dit officiële decreet van de koning van Assyrië in zijn hoofdstad Nineve 
profeteert van wat nog zal gebeuren op aarde tijdens de uiteindelijke 
uitstorting van de Heilige Geest die alle volken tot Jezus Christus zal 
bekeren. 


ISIS probeerde te vechten tegen Jona, die een profetisch type is van 
Jezus, maar hun nederlaag stond vast. Het meeste wat ze konden doen 
was een leeg graf vernietigen en daarmee het einde van de dood zelf 
profeteren. De volgende stap, wanneer zij zich afkeren van “het geweld” 
dat in hun handen is, zal zijn dat zij de levende Christus zien in Zijn 
tweede manifestatie. 


De verkondiging van berouw kwam van bovenaf. Zelfs de koning 
bekleedde zich met rouwgewaad en zat in de “as”. Het Wycliffe 
Bijbelcommentaar zegt hierover, 


“Zakdoek werd beschouwd als een symbool van nederigheid en 
volkomen afhankelijkheid van God. Het was een grove lelijke doek die 
niet geschikt was om normaal te dragen.” 


Kleding vertegenwoordigt ook iemands natuur. Dit gaat terug tot de hof 
van Eden, toen Adam en Eva kleren van huiden kregen (Gen. 3:21) om 
hun vleselijke natuur aan te duiden. Maar de zakdoek was hun manier 
om toe te geven dat hun natuur grof en lelijk was in de ogen van God en 
alle mensen, en bij uitbreiding dat zij berouw hadden over deze 
toestand. 


Het was ook gebruikelijk om in “stof en as" (aphar en ephar) te zitten om 
berouw aan te geven. Het was bekend dat de mens uit het stof van de 
grond was gemaakt en dat alle mensen bij hun dood tot stof zouden 
terugkeren. Stof werd geassocieerd met de dood, dus zegt Psalm 22:15: 
“Gij legt mij in het stof des doods.” 


Abraham zelf zei in Gen. 18:27: "Ik ben slechts stof en as.” Job 42:6 zegt: "Ik 
heb berouw in stof en as.” Omdat de twee Hebreeuwse woorden, aphar en 
ephar, op elkaar leken, werden de termen vaak aan elkaar gekoppeld. 


Niemand kan natuurlijk het hart van het individuele volk van Ninevé 
kennen, maar vanuit profetisch oogpunt stellen de daden van Ninevé 
en Assyrië als geheel de vijanden van God voor die zich bekeren 
wanneer zij het woord van Christus horen in Zijn tweede werk. Het is 
belangrijk dit te begrijpen in tijden waarin het lijkt alsof de hele wereld 
in gevaar is van vernietiging. Het gevaar is reëel, maar omdat het boek 
Jona profeteert van een wereldwijd berouw, zijn wij ervan verzekerd dat 
de wereld niet zal worden vernietigd. Integendeel, de Geest zal worden 
uitgestort, de wereld zal zich bekeren, en uiteindelijk zal alles onder de 
voeten van Christus worden gelegd (Psalm 8:6; Hebr. 2:8; 1 Kor. 15:27, 
28). 


De beesten hebben berouw 


In het decreet van de koning moesten zelfs de beesten, de kudden en 
de kudden in zakdoek en as worden gehuld en zich bekeren. Dit lijkt 
misschien een vreemd decreet, maar het is opnieuw een profetie dat 
zelfs de beestenstelsels zullen worden onderworpen en zich zullen 
bekeren van hun slechte wegen. 


De leeuw, de beer, het luipaard en het beest met de ijzertanden van 
Daniël 7 zullen allen als het ware worden getemd, onderworpen onder 
de voeten van Jezus Christus, en zullen deel gaan uitmaken van Zijn 
Koninkrijk, want zij zullen een nieuwe natuur krijgen. Jesaja 11:6-9 zegt, 


6 En de wolf zal bij het lam wonen, en de luipaard zal bij het geitje liggen, 
en het kalf en de jonge leeuw en de vette tezamen; en een kleine jongen 
zal hen leiden. ? Ook de koe en de beer zullen grazen; hun jongen zullen 
samen liggen; en de leeuw zal stro eten zoals de os. 8 En het zogende kind 
zal bij het hol van de cobra spelen, en het gespeende kind zal zijn hand 
op het hol van de adder leggen. ° Op heel Mijn heilige berg zullen zij geen 
kwaad doen of vernietigen, want de aarde zal vol zijn van de kennis van 
de Heer, zoals de wateren de zee bedekken. 


De beestennaties van Daniël 7 werden als beesten aangeduid om hun 
roofzuchtige aard aan te tonen. Elke natie die andere naties wil 


“opeten” om haar rijk te vergroten, is een beestennatie. Een natie die 
eigenbelang (“patriottisme”) stelt boven de belangen van God - die alle 
naties regeert met gelijke gerechtigheid voor iedereen - is een 
beestenvolk. 


Uiteindelijk zal het Stenen Koninkrijk groeien totdat het de hele aarde 
vult (Dan. 2:35). Die natie (profetische "berg") zal het licht van de wereld 
worden, en mensen uit vele volken zullen naar haar licht komen om de 
wet van de Here te leren (Jesaja 2:2-4). Zo zullen zij leren de natuur van 
Christus aan te nemen en het kleed van de menselijke natuur, dat de 
gebruikelijke oorzaak is van oorlog, af te leggen. In die dag zal “het volk 
het zwaard niet tegen het volk opnemen en nooit meer oorlog leren voeren" 


(lesaja 2:4). 


Oorlogsverovering zal tot het verleden behoren. Het Koninkrijk van God 
overwint door liefde, niet door oorlog. Oorlog wordt alleen gevoerd om 
gerechtigheid af te dwingen. Dit is onbedoeld voorspeld door de koning 
van Nineve. 


Calamiteit afgewend 


Jona 3:10 zegt, 


10 Toen God hun daden zag, dat zij zich van hun boze weg afwendden, gaf 
God berouw over het onheil waarvan Hij had verklaard dat Hij het over 
hen zou brengen. En Hij deed het niet. 


Veel mensen geloven dat de wereld zal eindigen in een verschrikkelijke 
ramp. Zelfs christenen kunnen moeilijk geloven dat Gods toorn kan en 
zal worden afgewend. Zij zien alleen de toename van goddeloosheid en 
hebben er geen vertrouwen in dat God zijn Heilige Geest zal zenden om 
het onheil af te wenden. Zij denken dat de Heilige Geest slechts enkelen 
kan redden. 


Het verhaal van Jona is echter het verhaal van het tweede werk van 
Christus, zoals uitgebeeld in zijn tweede roeping om naar Nineve te 
gaan. De eenvoudige waarheid is dit: De wereld zal worden gered in het 
tweede werk van Christus door de komst van Jona (Christus). Net als 
Jona is de kerk terughoudend geweest om het woord te prediken aan 
Gods vijanden, denkend dat die vijanden voorbestemd zijn voor 


vernietiging. Maar God heeft een ander plan, een plan dat in 
overeenstemming is met Zijn liefde voor heel Zijn schepping. 


Dit betekent niet dat de dreiging van vernietiging onwerkelijk is. Die is 
zeker reëel. De toenemende goddeloosheid in de wereld vraagt om de 
rechtvaardigheid van de goddelijke wet. Alleen echt berouw kan (en zal) 
het vernietigende oordeel afwenden. Toch zullen zij zich uiteindelijk 
bekeren. 


De uitstorting van de Heilige Geest 


De echte vraag is of God inderdaad zijn Geest zal zenden, en of dat zal 
leiden tot bekering van de goddelozen. Naar mijn mening zal dit 
inderdaad gebeuren, want God heeft gezworen dat Hij dit zal laten 
gebeuren door de kracht van Zijn eigen wil. 


Joël 2:28 zegt, 


28 En daarna zal het gebeuren dat Ik Mijn Geest zal uitstorten over alle 
mensen; en uw zonen en uw dochters zullen profeteren, uw oude 
mannen zullen dromen dromen, uw jonge mannen zullen visioenen zien. 
29 En zelfs over de mannelijke en vrouwelijke bedienden zal Ik in die 
dagen Mijn Geest uitstorten. 


Dit gebeurde op kleine schaal op de Pinksterdag, zoals Petrus ons 
vertelt in Handelingen 2:16-21. Vandaag heeft het een grotere 
vervulling, want als de “laatste dagen” begonnen met Pinksteren, dan 
leven wij vandaag in de laatste van de laatste dagen. De profetie van 
Joël is nog niet uitgeput, want Zijn Geest moet nog worden uitgestort 
“op alle mensen". 


In feite zal de Geest van God pas bij het Grote Witte Troon-oordeel over 
de hele mensheid worden uitgestort. Pas dan zal elke knie zich buigen en 
elke tong “trouw aan Hem zweren" (Jesaja 45:23). Pas dan, zegt Paulus, zal 
elke tong “belijden dat Jezus Christus de Heer is tot eer van God de Vader" (Eil. 
3:11). 


In 1 Kor. 12:3 zegt Paulus: “niemand kan zeggen: Jezus is Heer’, tenzij door de 
Heilige Geest.” Wanneer dus iedere tong belijdt dat Jezus Christus de 
Heer is, doen zij dat “door de Heilige Geest“. Dan is de profetie van Joël 


werkelijk vervuld. Wanneer de Geest is uitgestort over de gehele 
mensheid, dan zal iedere knie zich buigen en iedere tong zal belijden en 
trouw verklaren aan Jezus Christus tot eer van God de Vader. 


Dit is het herstel van alle dingen, dat de heilige profeten vanaf het begin 
hebben voorzegd (Handelingen 3:21). Het komt door Degene die Mozes 
voorzag, want Handelingen 3:22 zegt, 


22 Mozes zei: “De Here God zal voor u een profeet als ik uit uw broeders 


doen opstaan; aan hem zult u aandacht schenken bij alles wat hij tot u 
zegt.” 


Onder de verplichtingen van het Oude Verbond was deze uitspraak een 
gebod voor allen om acht te slaan op Hem. Maar onder de belofte van 
het Nieuwe Verbond is dit een profetie dat allen “acht zullen geven op alles 
wat Hij tot u zegt.” 


Dit is het goede nieuws van de belofte van het Nieuwe Verbond die God 
ons door een eed heeft gegeven aan Abraham, Izaäk en Jakob. Hij heeft 
gezworen het te laten gebeuren, en als iemand de Heilige Geest niet op 
enig moment ontvangt, dan heeft God zijn gelofte niet ingelost. Heb 2:8 
zegt dat “wij nog niet alle dingen aan Hem onderworpen zien", maar wij 
weten dat het slechts een kwestie van tijd is voordat alle beloften van 
God in vervulling zullen gaan. 


Wat is de belofte van God? 


De belofte aan Abraham, Isaak en Jakob is dat Hij alle volken zal 
zegenen (Gen. 12:3). Petrus interpreteert dit in Handelingen 3:25, 26 zo 
dat God alle mensen tot bekering zal brengen, zodat zij met Hem 
verzoend kunnen worden. 


25 U bent de zonen van de profeten, en van het verbond dat God met uw 
vaderen gesloten heeft, zeggende tot Abraham: “En in uw zaad zullen alle 
geslachten der aarde gezegend worden": Voor u eerst heeft God zijn 
Knecht opgewekt en Hem gezonden om u te zegenen door ieder van u 


van uw boze wegen af te keren. 


Hij zegt niet dat God iedereen slechts de gelegenheid zal geven zich uit 
vrije wil te bekeren. Nee, er staat geschreven dat God Zelf hen allen van 


hun slechte wegen zal afkeren. Hij heeft Zichzelf verplicht dit te doen 
door het Nieuwe Verbond, zoals Hij beloofd heeft in Deut. 29:12-15. 


12 opdat u het verbond met de Heer, uw God, en zijn eed, die de Heer, uw 
God, vandaag met u sluit, zult aangaan,'? opdat Hij u vandaag als zijn volk 
zal vestigen en opdat Hij uw God zal zijn, zoals Hij tot u heeft gesproken 


en zoals Hij uw vaderen, Abraham, Izaäk en Jakob, heeft gezworen. ‘* Nu 


maak ik dit verbond en deze eed niet alleen met u‚! maar zowel met hen 
die hier vandaag met ons staan in de aanwezigheid van de Heer, onze 


God, als met hen die hier vandaag niet bij ons zijn. 


Gods eed aan Israël in de tijd van Mozes bevestigde slechts Zijn eerdere 
eed die Hij aan Abraham, Izaäk en Jakob had gezworen dat Hij alle 
geslachten op aarde zou zegenen. De eed had dus niet alleen 
betrekking op hen die in de tijd van Mozes aanwezig waren, maar ook 
op hen die niet aanwezig waren. 


Dat geldt voor iedereen: aanwezig en niet aanwezig. Niemand wordt 
buitengesloten. God beloofde niet alle mensen de kans te geven zich te 
bekeren. In feite weten we dat door de geschiedenis heen slechts een 
klein deel van de mensheid de kans heeft gekregen om zich te bekeren. 
Tot voor kort hoorden slechts weinigen de naam van Jezus. Als God had 
gezworen alle mensen de gelegenheid te geven zich te bekeren, dan 
zouden we ons kunnen afvragen of Hij die gelofte niet is nagekomen. 


De meeste mensen hebben zich tijdens hun leven niet tot Jezus 
gekeerd. Voor hen is Gods eed aan deze kant van het graf niet vervuld. 
Hij moet dus vervuld worden bij de Grote Witte Troon, wanneer alle 
mensen worden opgeroepen en waar elke knie voor Hem buigt. 
Wanneer elke tong trouw zweert aan Hem en belijdt dat Hij Heer is door 
de inspiratie van de Heilige Geest, dan en alleen dan zal Gods eed 
worden vervuld. 


Hoewel tegenwoordig relatief weinig christenen geloven dat God in 
staat is dit te volbrengen, vanwege de weerstand van de wil van de 
mens, geloof ik in de beloften van God. Het was Abrahams geloof in de 
belofte van God dat hem tot gerechtigheid werd gerekend (Gen. 15:6; 
Rom. 4:20-22). 


Is God in staat? 


De belofte van God is de hele mensheid te redden, alle volkeren te 
herstellen en alles onder de voeten van Jezus te leggen. Geloven we dat 
echt? Of geloven we dat Hij slechts in staat is een klein deel van de 
mensheid te redden, die Hij naar de hemel zal brengen, om vervolgens 
de aarde die Hij geschapen heeft te verbranden? 


Het evangelie is het goede nieuws van Gods succes, niet het slechte 
nieuws dat Hij zijn belofte niet nakomt. Het zenden van Jezus Christus 
naar de aarde was slechts een deel van de belofte. In de eerste plaats 
was Jezus degene die gezonden was om de belofte van de redding van 
alle mensen uit te voeren (1 Tim. 4:10). Maar als Jezus niet werkelijk alle 
mensen redt, dan heeft Hij gefaald in Zijn missie. 


Maar ik geloof niet dat zijn missie zal mislukken. Jona bewijst dit. 
Hoewel de profeet terughoudend was om het woord te prediken, 
zorgde God ervoor dat zijn “vrije wil" werd overruled. De wijsheid van 
God vond een manier om het werk af te maken, zodat wij gezegend 
zouden worden met deze profetie. 


Daarom kennen we het einde van het verhaal. Het maakt niet uit hoe 
onwaarschijnlijk het op het eerste gezicht lijkt. Het hangt zelfs niet af 
van de wil of het gebrek aan wil van de kerk met betrekking tot de Grote 
Opdracht. Het hangt niet af van de geloften van gehoorzaamheid van 
de mens uit het Oude Verbond, hoe oprecht en goedbedoeld ook. Het 
hangt alleen af van Gods vermogen om Zijn woord te houden, en als 
Zijn wil minder krachtig zou zijn dan de tegengestelde wil van de mens, 
dan had Hij geen gelofte moeten doen die Hij onmogelijk kon nakomen. 


Maar we zijn ervan verzekerd dat Hij het wel kan, want toen bleek dat 
God zijn belofte om Israël in het Beloofde Land te brengen niet kon 
nakomen, daagde Mozes God juist op dit punt uit. Mozes zei tegen God 
in Num. 14:15, 16, 


15 Indien Gij nu dit volk als één man doodt, dan zullen de volken die van 
Uw roem hebben gehoord, zeggen:!f Omdat de Heer dit volk niet kon 


brengen in het land dat Hij hun bij eed had beloofd, daarom heeft Hij het 
in de woestijn afgeslacht. 


Wat was Gods antwoord? Num. 14:21 zegt, 


21 Maar inderdaad, als ik leef, zal de hele aarde gevuld worden met de 
glorie van de Heer. 


Met andere woorden, als iemand denkt dat God Israël niet in het 
Beloofde Land kon brengen vanwege de kracht van hun 
tegenstribbelende wil, denk dan nog eens na! Niet alleen zal God Zijn 
belofte aan Israël vervullen, maar Hij zal ook de hele aarde vullen met Zijn 
heerlijkheid! 


Als God Zijn eed aan een opstandig volk, Israël genaamd, kon 
waarmaken, kan Hij dan niet Zijn eed waarmaken om alle mensen tot 
Zijn volk te maken en hun God te zijn? Is God hiertoe werkelijk in staat? 
Of zullen we Hem bij de Grote Witte Troon handenwringend zien 
zeggen: "Ik heb het echt geprobeerd. Ik heb ze alle kansen gegeven, 
maar ze wilden niet naar Mij luisteren. Mijn bedoelingen waren goed, 
maar ik kon hun harten niet veranderen. Hun vrije wil was te sterk voor 
Mij. Ik ben een heer, maar de duivel is dat niet; dus liet hij hen zondigen 
en ik kon het niet tegenhouden.” 


Nee, God is niet zo zwak. Hoewel Hij de mensheid gezag gaf, gaf Hij hun 
nooit zijn soevereiniteit. Het gezag van de mens is nooit opgewassen 
geweest tegen de macht van God. Daarom heeft God niet geaarzeld om 
geloften af te leggen, want Hij weet dat Hij de macht heeft om ze na te 
komen, ondanks de tegenstand. 


Daarom heeft Hij sinds het begin der tijden door de profeten gesproken 
en ons verteld hoe de geschiedenis zal eindigen. Ik herinner me dat een 
plaatselijke predikant in een van zijn boeken schreef dat God niet alle 
dingen weet, omdat de gebeurtenissen afhangen van de handelingen 
van mensen die nog niet vaststaan. Maar God is niet zo beperkt, noch 
was Hij zo onverstandig om een plan te bedenken waardoor de 
geschiedenis uit de hand zou lopen. Als Hij dat had gedaan, zou deze 
wereld inderdaad een angstige plaats zijn om te leven. 


Hoofdstuk 8 


Jona's onenigheid 


Het volk van Nineve bekeerde zich op de prediking van Jona. Het 
oordeel over de stad werd afgewend, en de profeet was boos op God 
omdat Hij zijn vijanden had gered. 


Zijn woede kwam voort uit zijn trots die gekrenkt was, omdat hij zijn 
reputatie op het spel had gezet. Hij had openlijk de val van Nineve in 
veertig dagen voorspeld - een boodschap waar hij, als Israëlitische 
nationalist, enig genoegen in schepte - en toen leek zijn voorspelling te 
mislukken. Ongetwijfeld bracht dit Jona in verlegenheid, want voor hen 
die de wegen van God niet begrepen, leek hij daardoor een valse 
profeet. 


Voorwaardelijke profetieën 


Profetieën zijn meestal voorwaardelijk, ook al gebruikt de Schrift het 
woord als niet. Oordeelprofetieën kunnen worden afgewend als het volk 
zich bekeert, tenzij de situatie te ver is gegaan om het oordeel af te 
wenden. 


Toen koning Jeroboam bijvoorbeeld kort na de dood van Salomo de 
gouden kalveren opzette (1 Koningen 12:28-30), lezen we in 1 Koningen 
13:34, 


34 En deze gebeurtenis werd een zonde voor het huis van Jeroboam, zelfs 
om het uit te wissen en te vernietigen van de aardbodem. 


We lezen opnieuw in 1 Koningen 14:15, 


15 Want de Here zal Israël slaan, gelijk een riet in het water geschud 
wordt; en Hij zal Israël ontwortelen uit dit goede land, dat Hij hun 
vaderen gegeven heeft, en Hij zal hen verstrooien tot voorbij de rivier de 
Eufraat, omdat zij hun Asherim gemaakt hebben, waardoor de Here tot 
toorn is gekomen. ‘é En Hij zal Israël opgeven vanwege de zonden van 
Jeroboam, die hij begaan heeft en waarmee hij Israël heeft doen 
zondigen. 


Maar zelfs na 200 jaar begreep de profeet Jesaja dat Israël nog steeds 
een ramp kon afwenden als het zich zou bekeren. Jesaja 1:18-20 zegt, 


18 “Kom nu, en laat ons samen redeneren," zegt de Heer. "Al zijn uw 
zonden als scharlaken, ze zullen wit worden als sneeuw; al zijn ze rood 
als karmozijn, ze zullen worden als wol. ‘° Als u toestemt en 
gehoorzaamt, zult u het beste van het land eten;?? maar als u weigert en 
opstandig bent, zult u door het zwaard worden verslonden.” Waarlijk, de 
mond des Heren heeft gesproken. 


Israël had nog gelegenheid om zich te bekeren en de voorspelde ramp 
af te wenden. Maar Israël weigerde de wet van God te gehoorzamen, en 
zo werd de natie korte tijd later door de Assyriërs uit Nineve verwoest. 


Een eeuw later, toen de tijd kwam dat het goddelijk oordeel de stad 
Jeruzalem en de natie Juda zou treffen, zegt de profeet in Jer. 7:3, 5 en 
LZ 


3 Zo zegt de Heer der heerscharen, de God van Israël: “Verander uw 
wegen en uw daden, en ik zal u op deze plaats laten wonen. Want als u 
werkelijk uw wegen en uw daden verandert, als u werkelijk 
gerechtigheid betracht tussen een man en zijn naaste”? dan zal ik u op 
deze plaats laten wonen, in het land dat ik uw vaderen voor eeuwig en 
altijd gegeven heb.” 


Er was nog tijd om berouw te tonen en een ramp af te wenden. 
Niettemin zei God kort daarna tegen de profeet dat hij moest stoppen 
met bidden voor Jeruzalem en het volk van Juda, omdat Hij zo'n gebed 
niet zou verhoren. Het vonnis was geveld in de goddelijke rechtbank. 
Jer. 7:14-16 zegt, 


14 Daarom zal Ik doen met het huis, dat met Mijn naam genoemd wordt, 
waarop gij vertrouwt, en met de plaats, die Ik u en uw vaderen gegeven 
heb, zoals Ik met Shiloh gedaan heb. ‘5 En Ik zal u uit Mijn ogen verstoten, 
zoals Ik al uw broeders, al het nageslacht van Efraïm, heb verstoten. té 
Wat u betreft, bid niet voor dit volk, en hef geen geroep of gebed voor 
hen op, en bemiddel niet bij Mij, want Ik hoor u niet. 


Het lijkt erop dat toen het vonnis werd geveld in de goddelijke 
rechtbank, de natie een punt van onomkeerbaarheid bereikte. Maar 
dan nog is het mogelijk om te bidden voor mindere zaken binnen de 
context van het totale oordeel. Jeremia kon niet bidden om de stad en 


haar tempel te sparen, maar hij kon wel bidden dat er minder mensen 
zouden sterven tijdens het beleg. Bovendien zien we in Jer. 27:12, 13 
dat als het volk zich aan het oordeel had onderworpen, het een houten 
juk had kunnen krijgen, in plaats van een ijzeren juk. 


12 En Ik sprak woorden als deze tot Zedekia, koning van Juda, zeggende: 
“Breng uw hals onder het juk van de koning van Babel, en dien hem en 
zijn volk, en leef! 3 Waarom zult u sterven, u en uw volk, door het 
zwaard, de hongersnood en de pest, zoals de Heer gesproken heeft tot 
dat volk dat de koning van Babel niet wil dienen? 


In het volgende hoofdstuk werd Jeremia opgeroepen om met een 
houten juk om zijn nek door de stad te lopen om zijn boodschap aan 
het volk over te brengen. Maar de profeet Hanania nam het en brak het, 
profeterend dat de macht van Babel binnen twee jaar gebroken zou 
worden. Jer. 28:13 geeft dus nog een uitspraak: 


13 Ga en spreek tot Hananja en zeg: “Zo zegt de Heer: 'U hebt de jukken 
van hout verbroken, maar u hebt er jukken van ijzer voor in de plaats 
gemaakt.” 


In dit alles zien we de barmhartigheid van God, want zelfs nadat het 
oordeel is uitgesproken, is het mogelijk de gevolgen ervan te 
verzachten. We hoeven alleen maar te weten welke vonnissen God al 
heeft uitgesproken, zodat we niet proberen Zijn rechtvaardige 
vonnissen ongedaan te maken, zoals zovelen (in hun onwetendheid) 
proberen te doen. 


Het verdict voor het Evil Report 


Toen de twaalf verspieders verslag uitbrachten over het land Kanaän, 
gaven tien van hen een slecht verslag. Het volk geloofde het slechte 
rapport, en zo werd Gods vonnis geveld in Num. 14:33-35. Israël werd 
veroordeeld om veertig jaar lang in de woestijn te blijven. Een deel van 
het volk bleek zich toen te bekeren. Num. 14:40, 41 zegt, 


40 Maar 's morgens stonden zij vroeg op en gingen naar de heuvelrug en 
zeiden: “Hier zijn wij; wij hebben inderdaad gezondigd, maar wij zullen 


opgaan naar de plaats die de Heer beloofd heeft.” * Maar Mozes zei: 
“Waarom overtreden jullie dan het gebod van de Heer, terwijl het niet zal 


lukken? 


Het vonnis is al geveld. Hun enige optie was berouw tonen door zich 
aan Zijn vonnis te onderwerpen. Maar in dit geval probeerden zij 
berouw te gebruiken als excuus om het vonnis ongedaan te maken. Dat 
lukte niet, want de Amalekieten “sloegen hen en sloegen hen neer tot aan 
Hormah" (Num. 14:45). 


Het oordeel van Desiring a King 


Toen Israël een koning eiste, gaf God hun Saul. Vaak geeft God ons onze 
verlangens om ons te laten zien dat onze verlangens niet goed voor ons 
zijn. God oordeelde over Israël door hen hun verzoek te geven. Toen 
het vonnis eenmaal geveld was, zat het volk de komende veertig jaar 
aan hem vast. Het was dezelfde tijd die de Israëlieten in de woestijn 
hadden gekregen. Toen Saul eenmaal was gekroond, verloor het volk 
het recht om tegen hem in opstand te komen. In plaats daarvan 
moesten zij zich aan Saul onderwerpen, ook al regeerde hij op een 
goddeloze manier. 


Jona was boos op God 


Jona 4:1, 2 zegt, 


1 Maar het ontstemde Jona zeer, en hij werd boos. 2 En hij bad tot de Heer 
en zei: “Alstublieft, Heer, was dit niet wat ik zei toen ik nog in mijn eigen 
land was? Daarom, om dit te voorkomen, vluchtte ik naar Tarshish, want 
ik wist dat Gij een genadig en barmhartig God zijt, traag tot toorn en 
overvloedig in goedertierenheid, en een die verzacht in rampspoed.” 


Dit is de eerste keer dat ons verteld wordt over Jona's werkelijke motief 
om voor God te vluchten. We leren dat hij een schip nam richting 
Tarshish, niet omdat hij bang was voor de koning van Nineve, maar 
omdat hij bang was dat God het oordeel zou opheffen als de Ninevieten 
zich zouden bekeren. Jona kende God beter dan de meeste mensen. In 
een tijd waarin het volk God als een tamelijk harde tiran zag, kende de 
profeet Hem als “genadig en barmhartig". 


Hadden de mensen van vandaag maar dezelfde openbaring van Gods 
genade en mededogen! Maar hierin ligt het probleem. Over het 
algemeen willen mensen dat God liefdevol is voor hen, maar hard tegen 
hun vijanden. De dubbele standaard lijkt hen goed, omdat we geneigd 


zijn anderen te beoordelen op hun daden en onszelf op onze 
bedoelingen. 


De mensen willen een harde God, zodat Hij hun vijanden hard oordeelt. 
Maar zij hebben geen begrip, want als dit werkelijk de aard van God 
was, dan zou Hij ook hard tegen hen zijn. Maar God is onpartijdig in zijn 
oordelen en in zijn genade. Omdat “God liefde is" (1 Johannes 4:8), is Hij 
onpartijdig in zijn liefde voor iedereen. Daarom staat Hij erop dat wij 
onze naaste liefhebben als onszelf (Lev. 19:18), en dat wij 
vreemdelingen liefhebben als onszelf (Lev. 19:34). 


Jona's probleem was niet dat hij de liefde van God verkeerd begreep, 
maar dat hij niet dezelfde liefde voor Ninevé had als God. Jona's liefde 
was partijdig; die van God was onpartijdig. In feite was Jona zo 
ontstemd over Gods genade dat hij wilde sterven. Jona 4:3 zegt, 


3 Daarom nu, O Heer, neem mijn leven van mij, want de dood is beter 
voor mij dan het leven.” 


De Abrahamitische roeping 


Abraham was geroepen om een zegen te zijn voor alle geslachten op 
aarde (Gen. 12:3). Tegenwoordig citeert men graag het eerste deel van 
het vers, terwijl men de laatste helft vergeet. 


3 En ik zal zegenen wie u zegent, en wie u vervloekt zal ik vervloeken, en 
in u zullen alle geslachten der aarde gezegend worden. 


Petrus, de Joodse nationalist, verwees naar het tweede deel van dit vers 
in Handelingen 3:25, 26, en zei op de dag van Pinksteren, 


25 U bent de zonen van de profeten, en van het verbond dat God met uw 
vaderen sloot, zeggende tot Abraham: “En in uw zaad zullen alle 
geslachten der aarde gezegend worden." 2 Voor jullie eerst heeft God 
zijn dienaar opgewekt en hem gezonden om jullie te zegenen door ieder 


van jullie af te keren van jullie slechte wegen. 


De roeping van Abraham, die Jezus kwam vervullen, was om alle 
geslachten op aarde te zegenen. Hij zegende eerst Juda, maar niet 
uitsluitend. Petrus definieerde toen wat het betekent om een zegen te 


zijn. Zegenen betekent mensen van hun slechte wegen afbrengen. 
Daarom zegende God Nineve. 


Als Jona de roeping van Abraham had begrepen, zou hij zich hebben 
verheugd over de mogelijkheid om het volk van Nineve tot zegen te zijn. 
Ik vraag me vaak af wat er gebeurd zou zijn als Jona de roeping van 
Abraham had willen vervullen. 


Als hij in Nineve was gebleven, had hij meer kunnen doen dan het volk 
tot inkeer brengen. Hij had hen de wegen van God kunnen leren. Hij 
had hen kunnen disciplineren. Hij had kunnen blijven als adviseur van 
de koning en geestelijk adviseur. Hij had Assyrië tot vriend van Israël 
kunnen maken! 


Jona's Loofhuttenviering is geruïneerd 


Maar dit is meer dan een verhaal van eng nationalisme versus Gods 
interesse in alle naties. Het is een profetie van universele verzoening, de 
bekering van Gods vijanden. Het is ook het verhaal van gelovigen die 
het niet eens zijn met Gods plan om de hele mensheid te redden. Dus 
Jona 4:4 zegt, 


+ En de Heer zei: “Heb je een goede reden om boos te zijn?” 


Anders gezegd, God vraagt Jona: "Is uw woede te rechtvaardigen?" God 
twijfelde aan Jona's wijsheid en liefde. Met andere woorden, als Jona het 
niet eens was met God, wie had er dan gelijk en wie niet? Het lijkt erop 
dat Jona Gods vraag niet beantwoordde. Jona 4:5 zegt, 


5 Toen ging Jona de stad uit en ging ten oosten ervan zitten. Daar maakte 
hij een schuilplaats [sukkah, “hut”] voor zichzelf en zat eronder in de 
schaduw totdat hij kon zien wat er in de stad zou gebeuren. 


Profetisch gezien hield de profeet Sukkoth, het feest van de hutten, of 
Loofhutten. God hielp hem daarbij door een plant aan te wijzen die 
hem schaduw bood tegen de zon. Jona 4:6 zegt, 


6 Dus stelde de Here God een plant [kekayon, "kalebas"] aan, en die 
groeide op boven Jona om een schaduw over zijn hoofd te zijn om hem 
van zijn ongemak te verlossen. En Jona was bijzonder blij met de plant. 


Dit was geen gewone plant. De kekayon is de castor-olie plant. Hij is 
genoemd naar het grondwoord kaya, "overgeven". Als kind kreeg ik 
ricinusolie tegen wormen en parasieten op de Filippijnen. Ik denk niet 
dat ik het ooit heb ingenomen zonder over te geven. Vandaar dat 
Stephen Jonas het begrijpt. 


Maar waarom zou God zo'n plant geven om Jona in zijn Sukkah in de 
schaduw te zetten? Ik geloof dat het Gods medicijn was tegen de 
geestelijke wormen in zijn buik (binnenste, of hart). Alles was niet goed 
in Jona's hart, hoewel hij een profeet was en van God hoorde. Boos zijn 
op God vanwege zijn barmhartigheid en genade is geen gezonde 
toestand. 


Dit probleem wordt verder benadrukt in Jona 4:7, 


7 Maar God stelde bij het aanbreken van de volgende dag een worm 
[towla] aan, die de plant aanviel en deze verdorde. 


Waarom zou God Jona zegenen met een schaduwplant en dan een 
worm aanwijzen om die te vernietigen? Was het niet om Jona's 
ongezonde geestelijke toestand te openbaren, evenals de oplossing 
voor het probleem? 


Volgens Gesenius' Hebreeuws-Chaldee Lexicon is towla een worm, 
“speciaal een die voortkomt uit rotting”. Het stamwoord is yala, “iets 
onbezonnen uitspreken”. Kennelijk werd Jona gewaarschuwd om niet 
overhaast te antwoorden op Gods vraag. Op dit moment had Jona nog 
niets gezegd, maar God had de rotte woorden van zijn hart al gehoord. 
Een worm was ook metaforisch voor een verachte of zwakke man. 


Dezelfde Lexicon vertelt ons ook dat tola “scharlaken” betekent. Het is 
vertaald als “karmozijnrood” in Jesaja 1:18"Hoewel zij rood zijn als 
karmozijn [towla], zullen zij zijn als wol.” 


Dit was dus geen gewone worm. De Hebreeuwse tekst noemt het een 
towla, een worm waaruit in de oudheid karmozijnrode kleurstof werd 
gewonnen. Volgens Henry Morris' boek, Biblical Basis For Modern 
Science, pagina 73, 


“Wanneer het vrouwtje van de rode worm klaar was om haar jongen te 
baren, hechtte zij haar lichaam aan de stam van een boom en zette zich zo 
stevig en permanent vast dat zij nooit meer weg zou gaan. De eieren onder 
haar lichaam werden zo beschermd tot de larven uitkwamen en hun eigen 
levenscyclus konden beginnen. Als de moeder stierf, besmeurde de 
karmozijnrode vloeistof haar lichaam en het omringende hout. Uit de dode 
lichamen van dergelijke vrouwelijke scharlaken wormen werden de 
commerciële scharlaken kleurstoffen uit de oudheid gewonnen. 


"Dit vertelt ons dat de worm in het verhaal van Jona het hok met 
karmozijnrood bevlekte toen hij zijn leven gaf om nakomelingen voort te 
brengen. Is dit niet een perfect beeld van Christus, die zijn leven gaf om vele 
zonen in heerlijkheid te brengen? Psalm 22:6 profeteert van Jezus Christus 
in Zijn dood aan het kruis en zegt: "Ik ben een worm [Heb. towla] en geen 
mens, een smaad van mensen en veracht door het volk.” Toen Jezus stierf, 
bevlekte Zijn bloed het kruis, zoals het karmozijn van de worm de stam van 
de kalebas bevlekte in Jona's tijd.” 


Daarom stuurde God de braakselplant om te laten zien hoe Jona zich 
met zijn eigen braaksel vermaakte. Vervolgens stuurde Hij de 
karmijnrode worm om te laten zien hoe de Messias was gezonden om 
te sterven om zijn ongezonde toestand te genezen. Helaas werd Jona's 
sukkel daarbij vernietigd, omdat zijn onenigheid met God hem 
ongeschikt maakte om het feest van Sukkoth (“Loofhutten") te houden. 
De profeet had de les van Pesach nog nodig, want hij was nog geen 
overwinnaar. 


Dit suggereert dat zij die het niet eens zijn met Gods plan om zijn 
vijanden te redden, nog niet in aanmerking komen om het 
Loofhuttenfeest te houden. 


Jona 4:8 zegt, 


8 En het geschiedde, toen de zon opkwam, dat God een verzengende 
oostenwind aanstelde, en de zon sloeg op Jona's hoofd, zodat hij flauw 
werd en met heel zijn ziel smeekte om te sterven, zeggende: “De dood is 
mij beter dan het leven.” 


Een oostenwind betekent oordeel vanuit het oosten - misschien vanuit 
Nineve zelf, dat “oostelijk” was. Het lijkt erop dat Jona een type was van 


Israël dat geoordeeld werd vanwege zijn slechte houding en omdat het 
niet akkoord ging met het goddelijke plan om zijn vijanden te 
verzoenen. 


Toch bracht deze verzengende oostenwind, met de zon die op zijn 
hoofd sloeg, Jona niet tot inkeer. God vroeg toen naar zijn woede over 


de plant in Jona 4:9, 


9 Toen zei God tegen Jona: “Heb je een goede reden om boos te zijn over 
de plant?” En hij zei: "Ik heb een goede reden om boos te zijn, zelfs tot de 
dood.” 


Dit zijn de laatste woorden van Jona in het bijbelse verslag. Het eindigt 
zonder oplossing en suggereert dat Israël, dat Jona vertegenwoordigde, 
boos zou blijven op God. Het impliceert dat Israël geoordeeld zou 
moeten worden door de “oostenwind”, dat wil zeggen door Nineve. Hij 
profeteerde zelfs dat hij “boos zou zijn tot de dood". Dus Israël als natie 
zou sterven, en het volk zou verstrooid worden over de volken. 


De laatste les van God 


Jona 4:10, 11 besluit, 


10 Toen zei de Heer: "U had medelijden met de plant waarvoor u niet 
werkte en die u niet liet groeien, die 's nachts opkwam en 's nachts 
verging. !! En zou ik geen medelijden moeten hebben met Ninevé, de 
grote stad waar meer dan 120.000 mensen wonen die het verschil niet 
kennen tussen hun rechter- en linkerhand, alsmede vele dieren?” 


Vers 6 zegt dat “Jona uiterst gelukkig was over de plant," maar niet over de 
genade en barmhartigheid van God. We kunnen dit op minstens twee 
manieren bekijken. Ten eerste was hij blij met de plant die zijn sukkel 
vormde (d.w.z. het feest van Sukkoth). Hij had een verlangen om het 
verheerlijkte lichaam te ontvangen door het Loofhuttenfeest, maar 
helaas was hij ook blij zich te wentelen in zijn eigen braaksel. 


Hij was egoïstisch, omdat hij meer geïnteresseerd was in zijn eigen 
comfort dan in het welzijn van Nineve. Hij hield van Israël, maar niet van 
Assyrië. Dit diskwalificeerde hem en vernietigde zijn dromen om 
Tabernakels te vervullen. Hij moest nog terugkeren naar Pesach, zodat 


hij de werkelijke omvang kon leren kennen van het werk dat Jezus nog 
moest doen aan het kruis voor de zonde van de wereld (1 Johannes 2:2). 


Het spreekt vanzelf dat wij niet boos op God kunnen zijn en toch in 
overeenstemming met Hem. Tabernakel gaat over overeenstemming, 
en het is voor een Amen-volk, niet voor hen wier harten bitter zijn. 


Het nummer 120 


In het laatste vers ontdekken we dat Ninevé 120.000 inwoners telde. 
Het getal 120 wordt in de Bijbel altijd in verband gebracht met de 
uitstorting van de Heilige Geest. De hoogte van Salomo's tempelportaal 
was 120 el (2 Kron. 3:4). Er zijn 120 trompetters en zangers die 
eensgezind kwamen toen de Heilige Geest in Salomo's tempel kwam (2 
Kron. 5:12). Er waren 120 discipelen in de opperzaal op de Pinksterdag, 
toen de Geest werd uitgestort op de gemeente (Handelingen 1:15). 


In de langetermijnprofetie hebben we 120 Jubels gezien sinds Adam, en 
we zitten nu in de 121st Jubelcyclus (1986/87 tot 2035/36). Ik geloof dat 
de grote uitstorting van de Geest in de eindtijd tijdens deze 
Jubileumcyclus zal plaatsvinden. 


Het leven van Mozes was een schets van de geschiedenis die leidt tot 
onze tijd van vandaag. Hij stierf op 120-jarige leeftijd (Deut. 34:7), nadat 
hij de eerste 40 jaar in Egypte had doorgebracht. Daarna werd hij uit 
Egypte geroepen en bracht de tweede cyclus van 40 jaar door in de 
woestijn om zich te trainen voor de dienst aan God. Tenslotte werd hij 
geroepen om Israël te bevrijden uit het huis van slavernij, en zijn laatste 
40 jaar bracht hij door met het leiden van Israël naar het Beloofde Land. 


Zo brengen ook de eerste 40 Jubilea van de geschiedenis ons naar 
Abraham, de tweede brengt ons naar Christus, die ons uit het huis van 
slavernij heeft geleid. In de derde cyclus heeft Christus de kerk door 
haar eigen wildernis geleid om ons nu naar het Beloofde Land te 
brengen. 


Conclusie 


Jona is de profeet van het herstel. Zijn leven en profetie tonen de 
toestand van Israël, de kerk en de wereld in het algemeen. Het verhaal 


van Jona is de uitwerking van de wet van de twee duiven (Lev. 14) en de 
twee bokken (Lev. 16), en onthult de twee werken van Christus. Het 
belangrijkste is dat Jona laat zien hoe God vastbesloten is de wereld te 


redden, ondanks de tegenzin en onenigheid binnen de kerk. Hij is 
soeverein! 


